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भूमिका 


आचार्य नरेन्द्र देव जन्मशत्ती वर्ष में उतकी ज्ञानवारि से सींची संस्था काशी 
विद्यापीठ की ओर से उत्तकी स्मृति को अर्ध्य अर्पंय करने की हमें कोई दूसरी 
सामग्री उपयुक्त नहीं लगी। “विद्यापीठ पन्निका' में छपी उनकी टिप्पणियाँ चुनी 
गयी। कुछ और पत्र-सत्रिकाओं में छपे वक्तव्य चुने गये, कुछ रेडियो वार्त्ताये चुनी 
भयी इनमें से कुछ आलेख भाई कमलापति मिश्र की कृपा से' आचाये जी की 
स्वलिपि में मिल गये । 'साहित्य, शिक्षा एवं संस्क्ृति' शीषकेसे वह संकलन हमारे 
मोग्य सहयोगियों -- श्री कृष्णनाश और श्री रमेशचन्द्र तिवारी से बड़े परिश्रम से 
तैयार किया | इसमें चार खण्ड बनाये गये । पहले खण्ड में आचायजी के वे निबन्ध 
रखे गये जो उनके जीवन-दर्शन' की पीठिका तैयार करते हैं, शेष रूण्डों में साहित्य, 
सस्कृति और विक्षा के क्षेत्रों में उनके अपने अनुभव और मन्तव्य संकलित हैं । मैंने 
यह पूरी सामग्री पढ़ी और ग्रत्थाकार रूप में प्रकाशित 'राष्ट्रीयता और समाजवाद' 
एबं बौद्ध धर्म दर्शन! जैसी रचनाएं पढ़ी। इनसे जो छवि उभरी उसका मृत्तं 
आकार भी स्मरण किया, जब वे बोलने उठते थे और उखड़ी हुई साँसों से प्राण 
फूंक देते थे तो मन में बड़ी लज्जा हुईं कि शिक्षा और संस्कृति के क्षेत्र में इतने बड़े 
तथस्वी और इतने बड़े भर्मज्ञ विचारक का हमने ठीक तरह से धुल्यांकन नहीं 
किया। एक संयोग ने उन्हें राजतीति के गलियारे में ढकेला, एक के बाद दूसरे 
सयोगों ने उन्हें असहमति की राजनीति में नेतुत्व सभालने को लाचार किया । 
वे स्वयं कभी भी नेतृत्व के लिए आगे नहीं भाते थे। इसी लिये उतके विचारक पक्ष 
का जो महत्त्व उत्के जीववकाल मे उनकी उपस्थिति में लोग अनुभव करते थे, वह 
महत्त्व भूल गये । भाषा और भाव के संबोजन का जो कौदाल उनकी वक्‍तृता और 
लेखनी में था, वह कौशल भी काशी विद्यापीठ जैसी उत्ही की रचना जैसी संस्था 
में नहीं सिखाया जाता रहा | आज की अपसंस्कृतिग्रस्त परिस्थिति में यदि आचार्य 
जी की उन चेलावनियों पर ध्यान दिया गया होता जो उन्होंने स्वाधीनता-प्राप्ति 
के बाद दी थीं और उस संस्कृति और समाज की रचना के लिए संकल्प लिया गया 
होता, जिसको उन्होंने वेचारिक आधार दिया था तो हुमें अपने भीतर यह खोखला- 
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पन महसूस नहीं होता जो अब हो रहा है । 

आचार्यजी मसीहा या पैगम्बर नहीं ये । पथ-प्रदर्शक या पथ-निर्माता होने का 
कोई दावा भी वे नही करते थे । अपने जीवन में अन्तद्वन्द से गुजरे---चाहे वह इस 
देश की आध्यात्मिक विचारधारा और भौतिकवादी माक्सवाद के बीच रहा हो, 
चाहे व्यक्ति की गरिमा और समाज के हित के बीच रहा हो, चाहे राष्ट्रीयता और 
विश्वबन्धुत्व के बीच रहा हो, चाहे मनुष्य की भौतिक और चँतसिक अपेक्षाओं के 
बीच रहा हो, वे अतिरेकों के बीच से राह निकालते रहे | वे समझौतावादी नहीं थे, 
समझौताबादी होते तो राजनीति में सत्ता के शिखर पर पहुँचे होते । अपने आदर्शो 
में बड़ी दृढ़ निष्ठा रखते थे । वे व्यक्तिपूजक नही थे, पर वे शील के प्रतिमान थे । 
स्व० डा० राजेन्द्र्रसाद को अजातशत्रु कहा जाय तो आचायेजी को सर्वेश्चित्र कहता 
चाहिए, नयी-पूरानी पीढी के सभी लोगों के मित्र । जो भी उनके सम्पक में आये, 
फिर वे किसी भी क्षेत्र के क्‍यों न हों, उतके मित्त थे। और वैचारिक मतभेद भी 
हझ८ तो भी वे मेत्री निभाते रहे । आचारयंजी में वास्तविकता पहचानने की अदुभूत 
शब्ति थी, जैसे सहजात अस्तःप्रेरणा रही हो और वह अन्तःप्रेरणा उनके सीधे- 
घरल और झुति जीवत में और निखतर गयी हो। वे देख सकते थे, किश्वर क्या 
जोखिम है, किसमें क्या खामी है, किसमें क्या सम्भावना है और क्रिन स्थितियों मे 
उस सम्भावना के घिकास के कौत से आयाम हैं। इसलिए वे बड़ी संयत, शालीन 
और सहज भाषा में यह प्रतिपादत कर सकते थे कि संस्क्ृति मानव चित्त की खेती 
है, मानव चित्त में निरन्तर गुड़ाई की आवश्यकता है, नहीं तो उसके अनुबंर होने 
की आशंका हो जाती है। और इसके लिए एक बड़े मन की जरूरत है जो स्वीकारी 
तो हो, पर पराधीन न हो । 

आचायेजी प्रत्येक विचारधारा की गहराई मे जाते थे और अपनी जमीन 
में उसके उपयोग की सीमाओं का परिमापन भी करते थे। वे हर प्रकार की 
मनाच्चता के विरोधी थे। इससे बड़े साहस के साथ, पर उत्तनी ही विनम्रता के 
साथ अपनी स्थापनायें रख सकते थे। जज ऐसी विनम्र मिर्भीकता इतनी विरल 
है कि कुछ टिप्पणी करने की आवश्यकता नहीं। मैं आघाय॑जी के अनेक विचारों 
से अपने को असहमत पाते हुए भी उनकी बौद्धिक प्रखरता और ईमानदारी के 
कर सलज्ज भाव से प्रणत हूँ." काश, हम अपने अनुभव को ऐसी सत्य-दृष्टि दे 
पाते । 

आचायेजी की विचार-यात्रा को समझने के लिए उनकी ज़मीन को जानना 
होगा । वे उपनिषद्‌-गीतः का अभ्यास करने वाले पिता की सन्‍्तान थे । फिर बे 
काशी में गव्नमेल्ट संस्कृत कालेज मे संस्कृत वाइमय और पुरातत्त्व पढ़ने आये । 
महामहोपाध्याय पं० गोपीनाथ कविराज उनके सहपाठी थे, ऐसे अभिन्‍न' सहपाठी 
'क जब कविराज जी पढ़ाई के समय बीमार पडे तो उनकी सेवा-सुश्रुषा और 


है 


उनकी तैयारी कराते में आचार्यजी ने अपनी श्रेणी गंचाई, पर अपने बन्धु को 
प्रथम श्रेणी ही दिलायी । बहद में वे गरम दल की राजनीति की ओर आक्ृष्ट हुए, 
फिर भाक्स वादी चिन्तन की ओर। भारत में जिन लोगों ने समाजवादी चिन्तन की 
नीच डाली उनमें वे अग्नंणी हुए। दूसरी ओर बौद्ध करुणा ने उन्हें आक्ृष्ट किया 
और बौद्ध वाइपय के परिणीलन में लगे। वे एक ओर लोकमान्य तिलक और 
महात्मा गांधी के व्यक्तित्वों की ओर आक्ृप्ट हुए तो दूसरी ओर राजधि उण्डन 
और पण्डित नेहरू की मेत्री के स्तेहपाश में वध गये । इन तमाम परस्पर विरोधी- 
सी स्थितियों के बीच जिसके मानवीय संस्कार निखरे, उसमें अध्वितीयता होगी! 
अच्तविरोधों की पहचान उन्होंने विरोध के रूप में न करके एक-दूसरे के पुरक के 
रूप में की, मानवीय प्रकृति की विविधता के रूप में की । उन्होंने स्वयं कहा है--- 
“भारतीय धर्म का उदार भाव कभ्षी-क्रभी दुर्बल हो जाता है, किन्तु इसमें सन्देह 
नहीं कि बार-बार प्रताड़ित होने पर भी नष्ठ नहीं होता । पण्डितों की पाठभाला 
और विद्वानों की गोप्ठी में तथा तीर्थो भें यह भाव नहीं मिलेगा । यदि इसे देखना 
है तो अनपढ़ प्रामीणो के खेतों भौर खलिहामों में इसे ढूँढ़िये । यही उदार भाव सब 
प्राणियों मे अपने को और अपने में सब प्राणियों को देखने के लिए विवश करता 
है। यही समत्व का योग है। यही उपनिषदों की शिक्षा है। इसीलिए कहा ग्रया है 
कि वह स्वराज्य का अधिगम करता है ।* 

इस विशाल देश में विविधता में एकता की इतनी सम्भावना देखते हुए भी 
वे इसकी वर्तमान परिस्थिति मे एक बहुत बड़ी कमी देखते है! वे यह असुभव 
करते है कि हमारा समाज है बहुत्व प्रधान, पर आर्थिक-स्ताम्राजिक स्तरों पर इसमें 
साम्य की अपेक्षा है और इस साम्य को लाने में हमारे विशाल घर्म की भूमिका 
उतनी सक्तिय न होगी। उन्होंने इसी लेख में आगे कहा--“जनब्न तक सबके लिए 
कुछ ऐसे प्रतीक और उद्देश्य न हों, जो समान है तब तक भिन्‍्त-भिस्न सम्प्रदायों के 
बीच होने वाले भीषण संघर्ष आज के युग में बड़े भीषण होंगे ।' “जब धर्म के क्षेत्र 
मे जीवन के विविध अंग बहिष्कृत हो रहे है तब धर्म या सम्प्रदाय का विचार त 
करके सबके लिए एक ही कानून बतता चाहिए ।” उत्तकी दुष्टि मे विज्ञाल धर्म की' 
भूमिका आज भी महत्त्वपूर्ण इसलिए है कि वह ऐसी सर्वप्रभावी भूमि तैयार कर 
सकती है, क्योंकि उसमें स्वयं को युग की आकांक्षाओं के अनुरूप अतिक्रमण करने 
का साहस है, परन्तु बहुत्वप्धान समाज की विडम्बनाओं का समाधान हमें समान 
सेक्यूलर आचार के निर्धारण द्वारा करना होगा। यही आचारयजी की दृष्टि में 
नयी संस्कृति की सबसे बड़ी नैतिक अपेक्षा है। 

आचाय॑ंजी इस संस्कृति की अवतारणा के लिए कानून के साथ-साथ जन- 
शिक्षा को भी आवश्यक मानते हैं। 'जतशिक्षा' झीषेक निबन्ध में उन्होंने सतही 
प्रौढ़ साक्षरता के अभियात्त पर बड़ी गहरी चोंठ करते हुए कहा-- साक्ष र हो 
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जाते पर कोई व्यक्ति साधारण किस्से-कहा निर्यां पढ़ सकता है, किन्तु बह शिक्षित 
नहीं हो सकता और न अपने व्यवहारों को सामाजिक और विवेकयुक्‍त ही कर 
सकता है। ऐसी (सतही) साक्षरता से व्यावसायिक वर्ग अनुचित लाभ उठाते है 
और मुनाफा कमाने के लिए ढेर के ढेर ऐसे सस्ते और भद्दे साहित्य को प्रकाशित 
करते हैं जिनसे केवल मनुष्य की दुष्प्रवृत्तियों को उत्तेजना मिलती है । इस प्रकार 
के पुस्तक व्यवहार से, जिसकी आजकल धूम है, जनता शिक्षित नहीं होती, बल्कि 
पथ्भ्रष्ट होती है। केवल साक्षर समाज से भी काफी खतरा है और आसानी से 
बह अधितायकों और अधिकाराकांक्षियों के जाल में फैंस सकता है ।''' समाज के 
प्रवचक अपने सकुचित राजनीतिक स्वार्थों की सिद्धि के लिए प्रचार के ऐसे हथक ण्डो 
का उपथोग करते हैं जिसमे विभिन्‍न राष्ट्रों के (और नये सन्दर्भ में विभिन्‍न समुदायों 
के) बीच घृणा और द्वंप उत्पन्न करते हैं। आचाय॑जी ने व्यावस्तायिकता के 
खतरों से बचने के लिए सरकार से अपेक्षा की---'वह जनता को ऐसी मौलिक 
शिक्षा प्रदाव करे जिससे उसके अन्दर विवेचरनात्मक शक्ति का विकास हो और 
उसमें आत्मनिर्भाण की क्षमता आ सके।” प्रीढ़ साक्षरता अभियान में बह मुद्दा 
आज कितना महत्त्वपूर्ण है, इस पर विज्येष कुछ कहने की आवश्यकता नहीं । 

आचार्यजी आजीवन शिक्षक रहे और वे शिक्षार्थी समुदाय की आरकाक्षाओं 
का स्पलदन निरन्तर अपने भीतर अनुभव करते रहे | इसीलिए उनके विचार 
शिलीकृत नहीं रहे। वे अपने सोचने के ढंग में परिष्कार करते रहे। “गंगातीरे 
मगगादास' और 'जमुनातीरे जमुवादास' वाली लोकप्रियता की समभदारी को वे 
बहुन अतिक मानते थे। इसी से उन्हें त शासन से भय था न लोक से । वे दोनो 
के बीच सामंजस्य स्थापित करना चाहते थे, पर दूृरगामी लोकहित की बलि देकर 
नहीं | उनकी राजनीति भी सफलता की राजनीतित होकर सिद्धान्त की राजनीति 
थी। वे निर्भीक होकर कह सके कि (स्वाधीसता के बाद) देश में निराशा और 
निरुत्साह का वात्तावरण छाया हुआ है और लोगों में सामाजिक व राजनीतिक भ्रदनों 
के प्रति उदासीनता बढ़ती जा रही है। हमारे लवथुबक भी इस उदासीनता के 
शिकार हो रहे हैं। इस परिस्थिति के अनेक कारण हैं। नवाजित स्वाधीनता का 
उल्लास किसी के हृदय में नहीं है और इसी लिए नवीन रचना के लिए उत्साह का भी 
अत्यन्त अभाव है । जनता का आशादीप बुझ रहा है! उनका यह कथन आज भी 
उत्तना ही सही है। आज स्वाधीनता-प्राप्ति के बाद के चार दशकों की उपलब्धियों 
और चिन्ताओं की जब ममीक्षा की जा रही हो तो आाचार्यजी का स्मरण अपने- 
आप बहुत सार्थक ढंग से किया जा सकता है। कितने भी अकेले क्यों न दिखते 
हो पर वे आज भी प्रकाशस्तम्भ है। उनकी निराशा की समझ भी आशा का 
संकल्प है। 

आजार्यजी ने जिस नयी संस्कृति की अवधारणा की, उसकी भित्ति माक्से- 


है 


मात्र नही हैं, बुद्ध और कृष्ण भी हैं , उन्होने स्पष्ट कहा कि समाजवादका सचाल 
केवल रोटी का सवाल नहीं है, समाजवाद भानव-स्वतन्तता की कूंजी है । समाज- 
बाद ही एक स्वतन्त्र सुखी समाज में सम्पूर्ण स्वृतस्न्र मनुष्यत्व को प्रतिष्ठित कर 
संकता है | 'सुन्दर और सम्पूर्ण मनुष्यत्व की सृष्टि तभी हो सकती है जब साधन 
भी सुन्दर हों, मानवोचित हों” (हमारा आदर्क्ष और उद्देश्य!) । आचार्यजी इस 
नवनिर्माण का संकल्प लेते समय कपने सांस्कृतिक दाय के प्रति असावधान नहीं 
थे, वे भलीभाँति समझते थे कि “इतने दीर्ध काल के सामाजिक विकास के बाद जो 
मौलिक सानवीय सत्य प्रतिष्ठित हो गये हैं, उत पर जोर देना और उन्हें समाज 
के पुरनिर्माण में उचित स्थान दिलाने का प्रयत्त करना नितान्त आवश्यक है। 
इनकी अवहैलना करके सम्य और सुन्दर सामाजिक जीवन नहीं चलाया जा 
सकता” (हमारा आदर्श और उद्देश्य) । खादगी में सौष्ठव भारत की अपनी 
पहचान है। यह पहचान जीवत की सच्चाई की तलाश से आती है और सचाई 
की तलाश में आदमी को अपने-आप बहुत-सा परिग्रहठ अलग कर देना होता है। 
भारतीय मन में रचना की कल्पना बिना तप के सम्भव नहीं होती । 

गांधीजी और आचारयंजी में बहुत अन्तर होते हुए भी मिलने का एक सामान्य 
बिन्दु है। वह है उपभोक्‍ता भाव से बचते हुए जीवन को अधंणीय बनाना और 
अर्पणीय बनाकर सत्य की तलाश में तिःस्व और निर्भेय होकर चल देना । अभी 
कुछ ही दिन पहले भाई राम गांधी (महात्मा गांधी के पोत्र असिद्ध विचारक श्री 
रामचन्द्र गांधी ) से देर तक कुछ बातें गांधीजी के जीवन के सम्बन्ध में होती रही । 
रामू भाई मे कद्दा, बापू मोहन के दास थे। वे इस थुग के अर्जुन थे। अपने को 
झुलसाकर भी विराट सत्य का साक्षात्कार करना चाहते थे। अपने को सबके प्रति 
समर्पित करके ऐसी राह पर चलना चाहते थे जो सबकी राह हो, पर ऐसी हो कि 
उस पर चलने का अब तक किसी ने साहस व किया हो । आचा्यंजी की जीवत- 
यात्रा भी ऐसी ही कुछ थी। देखने में हन्द्र से घिरे हुए पर आचार में स्पष्ट और 
कठोर निर्णय लेने वाले आचार्यजी गांधीजी की प्रतिमृ्ति थे अपनी ज्ञीतलत् 
तेजस्थिता में । 

इस प्रकार हम देखते हैं कि अपने समय की धारदार तलवार पर प्राण साथे 
हुए आचार्यजी आजीवन यात्रा करते रहे । न कभी विचलित हुए, व झिथिल। 
साथ ही कभी वे दम्भी भी नहीं हुए। तयी क्रान्ति के दावेदार नही हुए। शायद 
इसी से लोगों को वे उत्तते आक्रामक नहीं लगते । परन्तु जब हम उनके विचार 
और आचार को एक साथ रखकर जाँचते है तो लगता है कि इस तरह निरत्तर 
एक के बाद दूसरी अग्निपरीक्षा मे तपकर निकला हुआ सोना कोई दूसरा प्रमाण 
नही मॉगता, आग ही उसका प्रमाण है। आचार्यजी के विचार उनके जीवन थे । 
ऐसे विचारक को आक्रामक होने की जरूरत नहीं पड़ती | वह घिसे हुए चन्दन की 


श्र 


तरह अपनी उपस्थिति जतला देता है। हम वही चन्दन आचारय॑जी के आराष्य 
लोकदेवता को अपित कर रहे है। यह कोई बड़ा उल्लेखनीय श्रद्धा-समपंण नही 
है। हम उस योग्य हैं भी नही, पर कम से कम आचायजी को यह अच्छा लगता, 
ऐसा जरूर है। 

इस संग्रह को तैयार करने में जिन बन्धुओं ने-कृष्णनाथ जी और रमेश जी ने 
श्रम किया,जि न अन्य बच्चुओं ने-- भुवनेशजी, और श्री कमलापति मिश्र ने खुले 
मन से अंशदान किया और भाई अश्ोकनाथ जी ने सहज उदारता से इस संग्रह के 
प्रकाशन का हमें अधिकार दिया, उत सबके प्रति हादिक आभार व्यक्त करता हूँ। 
और अन्त में, अपना विशेष आभार आचार्य जी द्वारा राजनीति में दीक्षित, 
समाजवादी विच्ारक माननीय श्री नारायणदत्त तिवारी जी के प्रति अपित करते 
हैं कि उन्होंने हमारे इस समारम्भ को प्रोत्साहन दिया । 

काशी विद्यापीठ इसी ख्यंंखला में अपने अन्य निर्माताओं की जन्मशती के आने 
वाले वर्ष में उनकी रचनाओं के चयन और प्रकाशन का संकल्प कर रहा है। इन 
निर्माताओं में प्रमुख है : स्व० पं० जवाहरलाल नेहरू, स्व० श्री सम्पृ्णानिन्‍्द 
और स्व० श्री श्रीप्रकाश । काशी विद्यापीठ की एक महत्त्वपूर्ण भूमिका रही 
स्वाधीन भारत का विचार दर्शत देने की | वहु भूमिका आज भी प्रासंगिक है और 
उसके प्रति सजग रहना हमारा नैतिक दायित्व है। उस दायित्व की पूरी निष्कृति 
ने भी हो सके तो आंशिक निष्क्ृति ही सही । पर हम यह अनुभव करते हैं कि आज 
की स्थिति में स्वतत्व निर्णय लेने की क्षमता का विकास करता है मौर स्वाधीन 
चेताओं के विचार सामने रखने हैं। इसलिए नही कि उनका अन्धानुसरण करे, 
बल्कि इसलिए कि स्वतन्त्र विचार की सरणि कैसी होती है और कैसे उसकी चर्चा 
भाज के सन्दर्भ में नयी विचारसरणि के उद्भव में सहायक हो सकती है, इसका 
अभुसच्धान करें। यह हमारा नैतिक कतंव्य होता है । 


काशी विद्यापीठ “-विद्यानियास मित्र 
कारतिक घुक्ल ८</२०४४ विं० 
(आचाय॑ नरेन्द्र देव जन्मदिवस ) 


आचार्य नरेन्द्र देव 


संक्षिप्त जीवन वृत्त 
कातिक शुक्ल अष्ठमी, सम्बत्‌ १६४६ वि०, तदनुसार ३०/३१ अक्टूबर, 
सन्‌ १८य६ ई०, रात्रि २ बजे, सीतापुर में, पंतुक घर फ़ैजाबाद में 
शिक्षा : एम०ए० (संस्कृत) विशेषीकरण 'एपिग्राफी (पुरालेख शास्त्र), गवनेमेण्ट 
संस्कृत कालेज, बनारस, १६१३ ई०, एल० एल० बी०, इलाहाबाद 
विश्वविद्यालय, १६१५ ६० । 
वकालत : फैजाबाद में, जुलाई १६१४५ में शुरू । 


राष्ट्रीय स्वतन्त्रता संग्राम में : 
स्वदेशी व्रत : जनवरी, १६०७ 
होमरूल लीग, फैजाबाद शाखा की स्थापना, १६१६ 
सदस्य, अखिल भारतीय कांग्रेस कंमेटी, १६१८ 
वकालत छोड़कर असहयोग आन्दोलन में शरीक, जनवरी, १६२६१ 
काशी विद्यापीठ में अध्यापन कार्य का प्रारम्भ, जुलाई, १६२१ 
श्री जयप्रकाश नारायण से भेंट, काशी विद्यापीठ, जनवरी, १६३० 
जेलयात्रा : सन्‌ १६९३०, १६३२, १६४०, ६ अगस्त, १६४२-४५ 
कांग्रेस सोशलिस्ट पार्टी के स्थापना सम्मेलन, पटना, मई, १६३४ की 
अध्यक्षता । 
प्रान्तीय कांग्रेस कमेटी के अध्यक्ष, १६३६ 
कांग्रेस वकिग कमेटी के सदस्य, फरवरो, १६३६ 
सदस्य, कांग्रेस वकिय कमेटी, १६४२ 
गिरफ्तारी, बम्बई, € अगस्त, १६४२, 
रिहाई, अलमसोड़ा से १६४४ में 


अध्यापक, आचाये, कुलपति 
काशी विद्यापीठ के जध्यापक, अध्यक्ष, आचार्य, कुलपति; १६२१-५६ 


जन्म 


ढ्ड 


श्डं 


लखनऊ विश्वविद्यालय के कुलपति, १६४७-५१ 
काणी विश्वविद्यालय के कुलपति, १६५१-५३ 


समितियों की सदस्यता 
संयुक्त प्रान्तीय सरकार की माध्यमिक शिक्षा समिति के अध्यक्ष, १६३८ 
अध्यक्ष, लिपि सुधार समिति 
अध्यक्ष, संस्कृत शिक्षा सुधार संसिति 
सदस्य, जमींवारी उम्मुलन समिति, उत्तरप्रदेश 
प्रथम प्रेस कमीशन, भारत सरकार 


सदस्य 
संयुक्त प्रान्त विधानसभा, १६३७-३६ 
उत्तर प्रदेश विधानसभा, १९४६-४८ 
विधानसभा की सदस्यता से त्यागपत्र, १६४८ 
सदस्य, राज्य सभा, १६४२-४६ 


अध्यक्षीय भाषण 

काँग्रेस सोशलिस्ठ कॉफरेंस, पठना, मई, १९३४, 

प्रगन्‍्तीय राजनीतिक सम्मेलन, नवम्बर, १६३६ - 

हिन्दी साहित्य सम्मेलन के समाज परिषद विभाग का अध्यक्षीय भाषण, 
अक्टूबर, १६३६ 

अखिल भारतीय किसान सभा, गया, १६३६ 

आगरा विश्वणिद्यालय का दीक्षान्त भाषण, १६४७ 

अखिल भारतीय युनिव॒र्सिटी टीचर्स काफरेंस, दिल्‍ली, १६:४८ 

तब संस्कृति संघ, उद्घाटन भाषण, वनारस, ७ अक्टूबर, १६४८ 

- सोशलिस्ट पार्टी का पटना अधिवेशन, मार्च, १६४६ 

काशी नागरी भ्रचारिणी सभा के अध्यक्ष, माचे, १६५० 

समाज विज्ञान परिषद्‌ 

अखिल भारतीय ध्ंस्कृतः परिषद्‌ की स्थापना, नवसम्जर, १६४ १ 

जनपदीय आन्दोलन, हाथरस, १६५२ 

काशी तागरी प्रचारिणी सभा की हीरक जयन्ती के अवसर पर आयोजित 
सांस्कृतिक सम्मेलन में अध्यक्षीय भाषण, मार्च, १९६५३ 

बिहार राष्ट्र भाषा परिषद्‌ मे अध्यक्षीय भाषण, २१ अप्रैल, १६५४ 

प्रज्ञा सेशलिस्ट पार्टी के गया अधिवेशन झें भस्तुत नीति-वक्‍तव्य ( अनुपस्थिति 
में) दिसम्बर, १६५५ 


हर 


बदेश यात्रा 
वर्मा और स्थास, फरवरी, १६४५० 
चीन यात्रा, अप्रैल-मई, १६५२ 
यूरोप यात्रा, १६५४ 

देहास्त : १६ फरवरी, १६४५६ 


रखनाएं : 

इ०टांग्राआा 809 ही परबाउणाबं २6एएएएऑंणा (80म्रा789, 946) 

राष्ट्रीयता और समाजवाद (ज्ञान मण्डल, वाराणसी, प्रथम संस्करण, १६४६, 

पुनर्मद्वित, १६७३) 

बौद्ध धर्म दर्शन (बिहार राष्ट्रभाषा परिषद्‌, पटना, प्रथम' संस्करण, १६४६, 

पुनर्मुद्वित, १६७१) 

बसुबन्धुक्ृत अभिधर्मकोदा का भनुवाद (हिन्दुस्तानी एकेडमी, इलाहाबाद, 

२ जिल्द प्रकाशित, शैष प्रकाशकाधीन ) 

पए0प्रद्चा05 905408 80069 ((ंशाहा2 एज 59797626 ?0]005, [एफ 
ल्‍0०॥79, 979 ) 

पैस्फलेट : 

समाजवाद : लक्ष्य तथा साधन, लखनऊ, प्रथम पंस्करण, १६३८ 

राष्ट्रीय संयुक्त मोर्चा और भारतीय कम्युनिस्ट, लखनऊ, १६४० 

किसानों का सवाल, मार्च, १६४६ 

माक्सवाद और सोशलिस्ट पार्टी, प्रथम संस्करण, जुलाई, १६४१ 

अध्यक्षीय भाषण, प्रजासोशलिस्ट पार्टी, द्वितीय राष्ट्रीय सम्मेलय, गया, 
२६ मितम्बर, १६५५ 

पल एितीशा 8ए226--]४९हा 986, 800 दाग एंड 70. 2, 
80/7089- 

[आशय तदआ5 08 ॥6 ऊफिएफा)ए एलिकएटड एे सीट एएाह्टाइ55 
56एणांश्रीश्न ९४७४५, 938 9७9 षिद्यर008 20४8 छा 8. 

गुफा (.0शला शिक्षा शाप 6 (जराह्टाद557 का : रि०0ाउथाएंडइट (॥९ 
ए-ञाहाठ55 छए $6ए॑ंग्ीह 4ै6७86687$, (:0फ्ड्रा६5१ 80एंजवी8 शेवराए, 
पृष्माग]780, ४७०/95 

फीकी, शैछणाएए कश्वाटितिथाए फाडार्त॑ 40 ॥8 8९050 श4 ग्रशपव्षां 
(ज्ाशिशाएर एा 8 शिष्तुह 50ए998. एक7/79, (78५98, 722ए7027, 
955. 
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सम्पादत : 
विद्यायीठ पत्रिका (त्रैमासिक, काशी विद्यापीठ, ) 
संघर्ष (साप्ताहिक, लखनऊ) 
समाज (साप्ताहिक, वाराणसी ) 
जतवाणी (मासिक, वाराणसी ) 
समाज (त्रेमासिक, बाराणसी ) 


आचार्य नरेद्गर देव द्वारा लिखित निबन्धों की सूची 


विद्यापीठ पत्रिका (जेसासिक ) 


बौद्ध संस्कृत साहित्य का इतिहास, विद्यापीठ (१, १), पृष्ठ ५२-६६ 
सोवियत रूस की एशिया नीति, विद्यापीठ, (१, ४), पृष्ठ ४५५४-७१ 

बौद्धों का त्रिकायवाद, विद्यापीठ, (२, १), प्रृष्ठ ३१-४० 

विद्यार्थियों में स्वावलम्बन का आन्दोलन, विद्यापीठ, (२, १), पृष्ठ 
१०६-१११ (टिप्पणी) 

ब्रिटिश सजदूर सरकार और भारत, विद्यापीठ, (२, १), पृष्ठ ११४-१२० 
मौलिक अधिकार समिति की रिपोर्ट, व्िद्यापीठ, (२, ४) , पृष्ठ ४७ ३-८० 
समाधि अर्थात्‌ शमथयान, विद्यापीठ, (३, १), पृष्ठ १६-४५ 

समाधि अर्थात्‌ शमथयाव-कसिण निर्देश, विद्यापीठ, (४, १) 


जनवाणी में प्रकाशित लेख-टिप्पणियाँ 
“पूजीवादी समाज और प्रेस”, वर्ष १, संख्या १, दिसम्बर, “४६ 
“पेरिस का झान्ति सम्मेलन, /! न 
ध्जमन राजनीति की दिशा”, ! $ 
“आस्ट्रिया' ः 8 ५ 8 
“हमारा आदर्श मौर उद्देश्य”, 
“सत्याग्रह और प्रजातन्त्र *, 
“माक्स और नियतिवाद”, वर्ष १, संख्या २, जनवरी, ४७ 
“ब्रिटिश साम्राज्य रक्षा की प्रस्तावित सैतिक नीति”, वर्ष ९, संध्या २, 

जेतवरी, ४७ 

/अविद्याथियों का राजनीति में स्थान”, वर्ष १, संख्या २, जनवरी, '४७ 
“सम्राजवादी क्रान्ति की रूपरेखा”, वर्ष १, संख्या २, जनवरी, ४७ 
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हज 


“प्रजातन्त्र सच्चे समाजवाद का प्राण है, वर्ष १, संख्या ३, फरवरी, “४७ 

गम्रिस्त की राजनीतिक पार्ठियाँ, वर्ष ६, संख्या ३, फरवरी, '४७ 

“इराक के राजनीतिक दल और उतकी राजनीतिक स्थिति”, धर्ष १, संख्या 

४, मार्च, ४७ 

“कांग्रेस किधर , वर्ष १, संख्या ५, अग्रैल, ४७ 

“हिन्द चीन और कम्युतिस्ट पार्टी , वर्ष १, सख्या ६, मई, ४७ 

ध्योग्य शिक्षकों की कमी, वर्ष १, संख्या ७, मई, ४७ 

“एशियाई सम्मेलन ', वर्ष १, संख्या ४, मार्च, ४७ 

'अभेरिका का तया साज्ाज्यवारद , वर्ष २, संख्या १, जून, ४७ 

“इटली के कम्युनिस्टों की अवसरबादिता*, वर्ष २, संख्या १, जुत, ४७ 

“आल इण्डिया कांग्रेस कमेटी का प्रस्ताव ', वर्ष २, संख्या १, जुन, “४७ 

“'विचा रकों के सम्मुख नयी समस्या”, वर्ष २, संख्या २, सितम्बर, “४७ 

सहात्मा जी को श्रद्धांजलि/, (१, २) वर्ष २, ससख्या १, मा्चे, ४८ 

“मेरे संस्मरण , वर्ष २, संख्या ३, सितम्बर, ४८ 

“प्रगतिशील साहित्य *, वर्ष २, संख्या ३, अक्टूबर, ४८ 

“जन शिक्षा, वर्ण २, संख्या ५, दिसम्बर, ४८ 

_मुंस्कृत वाइमय का महत्व और उसकी विक्षा, वर्ष ३, संख्या ४, 
फरवरी, “४६ 

“गाँव पंचायतों की स्वतन्त्रता, वर्ष ३, संख्या ६, नवम्बर, ४8 

धवधिधता में एकता, ब्षे ४, संख्या ७, मई, ५० 

“माक्से बाद और सत्याग्रह, बर्ष ४, संख्या ८, जुलाई, '५० 

“जनतान्त्रिक समाजवाद ही क्यों ? वर्ष ४, संख्या ८5, अगस्त, ५० 

“ऋन्ति और देश की वत्तेमान स्थिति, वर्ष ४, संख्या ८, सितम्बर, ५० 

#भारत के पुनरुत्यान में अंग्रेजी राज्य की देव, (विचार मोष्ठी ), वर्ष ४, 
संख्या ८, अक्टूबर, ५० 

#आरतेन्दु जयन्ती , (रिपोर्ट ), वर्ष ४, संख्या ८, अक्टूबर, ५० 

“आमभिक आस्दोलचों में एकता का आधार”, वर्ष ५, संख्या €, जनवरी, ५१ 

#समष्टि और व्यविंत *, वर्ष ५, संख्या ६, मई, ५१ 

“अरुणा जी का माक्संदाद”, वर्ष ५, संख्या €, जूत, ५१ 

भस्थाम और वर्मा के कुछ संस्मरण'', वर्ष ५, संख्या १०, सितम्बर, ४१ 

“सांस्कृतिक स्वतन्त्रता का प्रइनत, वर्ष ५, संख्या १०, सितम्बर, “५१ 

“हमारी शिक्षा सम्बन्धी समस्‍्याएँ वर्ष ५, संख्या १०, अक्टूबर, '४१ 


पद 


छाए #&7(4.85 


गपुप6 धर: उर्जगर पर, एजाड़ा285 36लांबी98, !934 

गुन्रक्वा०06 ग्रएलांबीका ॥04 6 ट्पामंमराभाड़ ) एलाहालड5 
इठलंक्षांश, एप 44, 936 

7 0गाएफ्रांडाव ॥ ता, 007ढ्ा555 80087, एकता 5, 938 

मु 658005 णी (॥6 (०78708४/, (:णाह्डा588 5009४, ]४४४८४ 5, 938 

गुट छक्का ००65 ० 28०, #एत7ं! 46-23, 939- 


उघर्ष' (साप्ताहिक, लखनऊ) में प्रकाशित कुछ निबन्ध 


“संसार मे दो खिमे हैं', १७ जनवरी, १६८ 

“काँग्रेस समाजवादी कान्फ्रेन्स”, ११ अश्रैल, १६३८ 

“हमारी बतेमान राजनीति के प्रवर्तक लोकमान्य तिलक, ८ अगध्त, १६३८ 

“समाज का बदलता हुआ स्वरूप”, १२ सितम्बर, १६४१८ 

'शोफितों का युद्ध क्रान्ति से ही सफल होगा”, १६ सितम्बर, १६३८ 

“आर्थिक रचना ही सामाजिक भवन की बुनियाद है”, २६ सितम्बर, १६३८ 

“सामाजिक विचारपुंज पर आथिक रचना का तियन्त्रण होता है”, ३ अवदब र, 
१६३८ 

“तये समाज का जन्म ऋत्ति के द्वारा ही होता है, ३े अवंटूअर, १६३८ 

“वर्ग संघर्ष की चरम सीमा ही कान्ति है”, १७ अक्टूबर, १६३८ 

“्यूजीबादी वर्ग वर्तमान युग मे प्रतिगामी बन गया है, २४ अक्टूबर, १६३५ 

पकांग्रेस के भीतर दक्षिणपंथी कौन है, ८ अप्रैल, १६३६ 

गकिसान राष्ट्रीय युद्ध में कांग्रेस की सहायता करें, १६ अप्रैल, १६३६ 

“बैतिहर मजदूरों का फर्ज दूसरे किसानों के साथ चलना है”, २३ अप्रैल, 
१६३६९ 

“समूचा हिन्दुस्तान एक और जखण्ड है”, ४ जून, १६३६ 

हमारी आजमाइद का वक्‍त आ गया है, १७ सितम्बर, १६३६ 

#आजाद हिन्दुस्तान ही सहयोग के मसले पर फैसला करेगा”, ८ अवटूबर, 
१६३६ क 

“अुंगे आजादी के लिए तैयार रहिये, १६ अक्टूबर, १६३६ 

ध्श्वतस्त्रता दिवस को सफल बनाइए, १५ जनवरी, १६४० 

“आजादी की अगली लड़ाई और वामपक्ष की पार्टियाँ, ८ अप्रैल, १६४० 
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शुभ ओर सभ्यता 


शुभ और अशुभ जीवन का ताना-बाना है। प्रकृति ने ऐसा ही जीवन हमको 
प्रदान किया है और इस ताचे-बाने के द्वारा इतिहास-कार्य सम्पन्न होता है। शुभ 
और अक्षुभ के बीच संघर्ष चलता रहता है। इस संघर्ष में शुभ की विजय संस्कृति 
और दालीनता की विजय है। ज्यों-ज्यों शुभ की वृद्धि और अशुभ की हानि होती 
है त्यों-त्यों सभ्यता की उन्नति होती है । मानव के आत्म-विकास में भी यह संघर्ष 
सहायक होता है । विना संघर्ष के आत्म-विकास सम्भव नहीं है । जिस व्यक्ति के 
सामने कोई समस्या नहीं है, जिसने किसी समस्या के हुल करने का प्रयत्त नहीं 
किया है उसके व्यक्तित्व का विकास कैसे हो सकता है ? शुभ कम के लिए अदस्य 
उत्साह का होना, जुल्म, अन्याय, दारिद्रय के विरुद्ध अनवरत युद्ध करना एक 
घिकसित व्यक्तित्व का काये है। निरन्तर संघर्ष करके ही' मानव पाशविक जीवन 
से ऊपर उठा है और उसने जीवन के नवीन मानवीय मूल्यों की सृष्टि की है। 
माचव ने प्रकृति पर विजय प्राप्त की है और यदि हम बहुजन-हित सुख के उद्देश्य 
से प्रेरित होकर काम करें तो विपुल साथनों का उचित उपयोग करके हम दारिद्॒य 
और सामाजिक अन्याय का अन्त कर सकते हैं, और उन सामाजिक यूल्यों की 
प्रतिष्ठा कर सकते हैं जिनके लिए मनुष्य ने अनेक लड़ाइयाँ लड़ी है और अथक 
परिश्रम किया है! खेद है कि साधनों के विपुल होते हुए भी दारिद्रव और विषमता 
का अन्त नहीं होता । पूँजीवादी समाज साधनों पर अपने लाभ के लिए प्रमृत्व 
कायम रखना चाहता हैं और अपने हितों पर समाज के कल्याण को निछावर 
करता है। शोषित किसान और मजदूर इस अन्याय को रोकते में अपने को असमर्थ 
पाते हैं। उनमें शिक्षा और धन की कमी है। उनका संगठन दुबंल है। वर्ग-संघर्षे 
के द्वारा यह वर्ग शिक्षित और संगठित होते है । यही इनकी पाठशाला है। आदश्शों 
के लिए कष्ट सहन करना एक-दूसरे के लिए त्याग की भावता रखना इत्यादि 
मुनझ्ों का पोषण इन पिछड दुए वर्गों में इसी प्रकार होता है 


मेरा जीवन-दर्शन 


प्रत्येक व्यक्षित को अपने लिए जीवन के अर्थ एवं उसके महृत््व को अवश्य 
जानना चाहिए। जीवन सम्पन्त और विभिन्‍त रंगों से परिपुर्ण है। यह सरल और 
दुष्कर भी है; यह हर्ष एवं बिधाद, जय एवं पराजय प्रदान करता है । विभिन्‍मता 
जीवन का अवर्णनीय विशेष गुण है और इसी कारण जीवन के विभिन्‍्त पहल है। 
तात्पर्य यह है कि प्रत्येक व्यक्ति स्वयं अपने में ध्येय है और स्वयं के लिए अपने 
दृष्टिकोण से पूर्ण एवं सन्‍्तोषदायक मार्ग की खोज अवश्य करनी चाहिए। उसे' 
जीवन में अपने लिए स्थान बनाता होगा और अपने प्रिय कार्य को ढूँढ़ना होगा। 
केवल ऐसा ही कार्य प्रसन्‍्तता प्रदान कर सकता है जो उसके स्वभाव के गहरे 
स्रोतों द्वारा प्रेरित हो। चूँकि जीवन के मनेक एवं विभिन्‍न रूप हैं, इसी कारण 
मानवीय अनुभव भी विचित्र हैं और श्रत्येक व्यक्ति उन्ही अनुभवों को प्राप्त 
करना पसन्द करता है जिनसे उसको पूर्ण सन्तोष प्राप्त होता है। उसको जीवन 
के पारम्परिक सूल्यों को बिना विवेचन किए स्वीकार नहीं करना चाहिए। 
जीवन लगातार परिवर्तनों को ग्रहण कश्ता रहता है और सदा परिवतंनशील है। 
विचारों एवं संस्थाओं का रूप बदल रहा है और इसी कारण ये ही हमें मानवीय 
मूल्यों का माप प्रदान करती हैं, और बाद में इन्ही की फिर से परिभाषा दी जा 
रही है। हमारा समाज जिसमें प्रभावशाली सामाजिक समस्याएँ उठ खड़ी हुई हैं 
और उनके समाधान को फिर से खोजा जा रहा है। यदि हम चाहते हैं कि जीवन' 
सुखत्नर हो, कष्ट, पीड़ा एवं संघर्ष जिनसे आज हम दबे हुए है, कम हो तो हमें अपने 
समय की चुनौती का सामवा करने के लिए सामाजिक मुल्यो को नया मापदण्ड 
देना होगा! जत: प्रत्येक व्यक्ति को अपने लिए जीवन के अथ्थ को फिर से अवश्य 
खोजना होगा। दूसरे व्यक्ति केवल उसकी सहायता और मार्गदर्शन कर सकते है 
किल्लु प्रयत्त उसे स्वयं ही अवश्य करना होगा । 

यह प्रदन पूछा जाता है कि जीवन का ध्येय क्या है? मानवीय उद्देश्य की 
परिभाषा दी जाती है--जैसे सत्य, सुन्दरता और शिव या सामाजिक हित । 
(सत्य सुन्दरता और सामाजिक प़लाई को मानवीय उर्देश्य की परिमाया दी 
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जाती है) इन उद्देश्यों की पूर्ति के लिए समस्त नानवीय प्रयत्न केन्द्रित करने होंगे। 
यदि हमें सामाजिक विश्वूखलता को दूर करना है और मानव-जीवन को समृद्ध 
करना है तो इन्हें हमें उद्देश्य अवश्य स्वीकार करना होगा जिसके लिए हमें उसे 
निष्ठा देनी चाहिए और अपने-आप को समपित कर देना चाहिए। किन्तु विभिन्‍न 
यूगों मे इन मालवीय उद्देश्यों के अलग-अलग अर्थ रहे है। लगातार उनकी 
परिभाषा फिर से दी जा रही है और बदलती हुईं सामाजिक दशाओं में उत्तका 
पुन मूर््याकन किया जा रहा है। व्यक्ति अपती सामाजिक परिस्थितियों व 
साम्प्रतिक वाताबरण की उत्पत्ति है और यद्यपि स्वयं अपने स्वभाव के लिए उसे 
जीवन का अर्थ पता लगाना होता है तथापि ऐसा वह जिस वातावरण में रहता है 
और उसके समय के मानवीय गुणों के ढॉचे के अन्दर रहकर ही कर सकता है। 

विज्ञान और तकनीकी के आधुनिक युग में संगठन की समस्या ने एक विज्लेष 
महत्त्व ले लिया है। हमारे सामने मनुष्य जाति का एक बृहद्‌ समुदाय है और जब 
तक हम यह नहीं जानते कि उसे नियन्त्रित करें हमे दु:खद अन्त की परिणति का 
सामना करना होगा। धिज्ञान ने हमें विशाल स्नोतों का भण्डार दिया है, जिसका 
यदि उचित ढंग से प्रयोग किया जाय तो बीमारी और गरीबी (व्याधि एवं 
निर्धनता) मिटाई जा सकती है और बाहुलय का युग लाया जा सकता है। इस युग 
में संगठन, समुदाय, एकता की आवश्यकता बहुत हो गई है और जब तक हम 
पिछली शताब्दी के व्यक्तिवाद का त्याग नहीं करते और होड़ के स्थान पर 
सहयोग के सिद्धान्त को नहीं अपनाते, हमारा दुःखद अन्त होगा और विज्ञान ने 
हमारी पहुँच सें जो बाहुलव ज्ोत दिये है हम उनका बुद्धिमानी से उपयोग नही 
कर सकते । 

यदि वर्तमान युग में हम उस समाज को चाहते है जो न्यायप्रिय एवं मानवीय 
गुणों से ओतप्रोत हो, जिसमें युद्ध का निषेध कर दिया गया हो और जिसमें 
व्यक्ति अपनी इच्छाओं की सन्तुष्टि प्राप्त कर सके तो हमें अलगाव और स्वार्थ 
से उभर उठता होगा | एक सुनहला सविष्य और सुखद भाग्य मातव जाति की 
प्रतीक्षा कर रहा है बच्चतें कि वह उसके साधनों को सबके लाभ के लिए नियन्त्रित 
कर सके । यदि समाज को जीवित रहना है तो लाभ प्राप्त करते के इच्छुक समाज 
की घृणित स्वार्थपरता को और होड़ के युग को त्यागना होगा | केवल आवश्यकता 
के नियम को मान्यता प्रदान करके ही हम निजी जीबत को नुल्ती बना सकते है 
और अपने स्वतन्त्र विकास के द्वारा स्वयं प्राप्त कर सकते हैं; और नियम यह है 
कि आने वाले यूग मे ही उसे पूर्ण एवं सन्‍्तोषप्रद जीवन प्राप्त होगा और जो 
सबकी सेवा करेगा, आधुनिक युग के नियम को मान्यता देगा। किन्तु इसका 
तात्यय यह नहीं है कि व्यक्ति का कोई महत्त्व नहीं है और उसका अपना कौई 
जीवन नहीं है केबल मशीन का वह एक पूर्जा मात्र है वह मशीन का दास नहीं 


5५, साहित्य, शिक्षा छव सस्कृति 


हु वल्कि 5ह मशीन को स्वयं जपनी और समाज की भलाई के लिए बिवेक से चला 
सकता है ठहतें कि उसमें सामाजिक जामरूकता हो और उसने अपने वातावरण 


जाएगी जो पद में मदान्ध हैं, बल्कि उनके द्वारा जिनमें मानवता को भावना हैं 
जौर सेना का भाव । 

अन्य लोगो के प्रति स्वेच्छित एवं ईर्षारहित सेवा-भाव एक उत्तमगुण है तथा 
न उसका अनुमोदन करते है परन्तु इसकी समानता उन लोगों के व्यक्तिगत 
लिदान से नही करनी चाहिए जो किसी तानाशाह की आज्ञा से किया गथा हो, 
गे अपनी इच्छापूर्ति के लिए किसी जाति को मिटा सकता है, जिससे उसकी शक्ति 
के विचारों की ज्ञान बढ़े। किसी व्यक्ति को तुच्छ नहीं ममझना चाहिए, बल्कि 
उसके विपरीत उसके व्यक्तित्व को समुचित आदर प्रदरशित करना चाहिए तथा 
उसके पूर्ण विकास के लिए सुजबसर प्रदात करना चाहिए। परन्तु यह तभो सम्भव 
है जब कि एक नवीन आावव संस्कृति के किनारे खड़ा हुआ व्यक्ति अनुभव करे कि 
हम तर्भी अपने गन्तव्य को प्राप्ति कर सकते हैं जब हस अपने नैतिकता तथा 
मारव-व्यवहार के सिद्धछतों को बदलें तथा सामृहिक मैतिकता को सर्वोपरि जाने । 
हमको अनुभव करना चाहिए कि पूर्ण सफलता की प्राप्ति व्यक्ति की सफलता पर 
ईनरभर करती है तथा इस अनुभूति के साथ कि हम एक नए समाज के ख्रष्टा है 
जिसमें सहस्रों प्राणी इतिहास में प्रथम बार एक उत्तम मानवता का अस्तित्व 
अनुभव करेंगे, हमें प्रसन्‍तता महसूस करती चाहिए। सहश्नो प्राणी जो यूगों से 
जासवरो की तरह अपना अस्तित्व बनाए थे, एक नवीन स्तर पर लाए जाएँगे 
तंथा एक नदीन स्वतन्त्रता अजित करेंगे। जो कुछ व्यक्तिगत रूप में उससे छीना 
गया. उप्तको बापस हो जायगा तथा इस प्रकार उसके विराग का अन्त होगा । 

परन्तु बहु सब अजित करने के लिए एक नवीन जाति के अस्तित्व की 

आवश्यकता होगी जो समाज का सार होगी । वे एक नवीन यूग एवं संस्कृति के 
अग्रगण्प होगे। उत्के दादावरण का एक नवीन दृष्टिकोण होगा, मानवता की 
बतंसान जओोचनीय परिस्थिति के प्रति जागरूकता, तथा उसके उपचार के ज्ञान 
वी आवश्यकता होगी । आध्यात्मिकता के विश्व में और भी विषभताएँ हैं। यह 
बस्ठुत: एक सातव-सभस्या है। वे परिस्थितियाँ जिनमें समानता, सामाजिक 
न्याय तथा झाच्ति का परिचय अथवा ज्ञान हो सकता है, वर्तमान हैं। केवल 
मनुष्यों को उन साधनों को प्रयोग में लाने का ज्ञान प्राप्त करना है जो जनहित मे 
हों । 
वर्तमान सामाजिक व्यवस्था ले मनुष्य को एक विशेष दिशा सें मोडकर 
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शक्तिहीन तथा व्यक्तित्वहीन करके दास बना दिया है। आज व्यक्ति एक मणीन 
से सम्बद्ध मात्र है। कार्यकर्ता अपने परिश्रम के यन्त्र का मालिक नहीं है। उसे 
अपने कार्य में प्रसस्‍्तता नहीं होती । उसके लिए यह रूखा एवं निस्सार अस्तित्व 
है। बह अपनी क्षुद्रता के प्रति खूब जागरूक है । वह अनुभव करता हैं कि जीवन 
में जैसे उसे कोई भाग नहीं लेना हैं। इसके द्वारा उसके मन मे सामाजिक 
समस्याओं के प्रति' निराशा, उदासीनता एवं उपेक्षा की अवुृत्ति उत्पस्त होती है। 
इस अस्वस्थ परिध्यथिति ने उन विश्वासों तथा धर्मों को व्यापक बना दिया है 
जिन्होंने वर्तमान समस्यातों का समाधान निकालने के बजाय उनको और जटिल 
बसा दिया । वे हमको उत समस्याओं प्र विजय पाने के लिए न तो उत्साहिल 
करती हैं जौर न इस ओर हमारा विश्वास स्थिर होने देती हैं। विश्व-युद्ध से 
पीड़ित लोग जो निःसहाय हैं, पुराने धर्मों में ही सास्त्वता इंढ़ते हैं ओर उनके 
दृष्टिकोण जो वर्तमात वातावरण में अपनी महत्त्वहीनता खो चुके हैं तथा जो ऐसी 
दक्षा में म॒ तो किसी नई विचारधारा को जन्म दे पाने के योग्य हैं भौर त उस ओर 
मुड़ने की स्थिति में हैं, अब केखल निराशावादी एवं कुटिल वन्कर रह गए हैं। 
यह वु:खदायी बात है कि बहुत-से सभ्य, सुक्ष्मत्राही व्यक्ति हैं जिनसे समाज के 
पुननिर्नाण में पथ-प्रदर्शन की आशा की जा सकती है परन्तु जो अपने जीवनपथ 
को त्यागकर किसी धार्मिक अध्यात्मवाद की शरण में चले गण है। हमे उतत 
विच्ारधाराओ को निष्कासित कर देना चाहिए जो हमें अध्यात्मवादी बनाती है 
अथवा जीवन का बूँधला दृश्य उपस्थित करती हैं। हम भारतबासी इस प्रकार के 
निराशावादी विचारों पर विश्वात करने के आदी हो गये हैं जो हमें बताते हैं कि 
जीवन एक रिक्त स्वप्न है, यह भिथ्या है और जो जीवन-सागर से तथा कष्टों से 
मुक्ति का मार्ग बताते हैं। इस प्रकार के दर्शव एवं अनुश्यासन हमारा कुछ भला 
नहीं कर सकते । मनुष्य जिसमे प्रकृति पर विजय प्राप्त कर उसे अपने अधीन कर 
लिया है, इस बात में विश्वास करने से इन्कार कर देख कि अन्त ही उसका भाभ्य 
हैं और बह अपने समक्ष फैली हुई समस्याओं की विशालता से दृतोत्साह नहीं 
होगा | निराशावादिता एवं कुटिलता केवल अस्थायी अवस्थाएँ हैं और निश्चय ही 
यही मत्तृष्य उससे ऊपर उठेया और जीवन को एक विशाल एवं बलिष्ठ रूप देगा 
और उसको प्राप्त इन अवसरो को जाने न देगा जो उसे एक छुन्दर एवं सुखदायी 
समाज का श्रष्ठा बनने के लिए आज मिली हैं। वह अपना सूँह उस भूत से नहीं 
छिपाएगा जो हमारी ऑजों के सामने मिट रहा है और जो उन समस्याओं के 
समाधान के लिए कोई मार्ग नहीं बताता जो आज हुमारे सामने हैं। 
जीवन और ब्रह्माण्ड पर हमारे दृष्टिकोण ने अपनी एकता खोयी है । शिक्षा 
के क्षेत्र में प्राकृतिक एवं मानवीय विज्ञातों के बीच विभाजन किया जाता है। 
जिस्म प्रकार ज्ञान एकरूप नहीं है उसी प्रकार हमारे विचारों का ढांचा भी एक 
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खण्ड का नहीं है। इसका फल यह है कि जबकि वैज्ञानिक अपमे निजी क्षेत्र में 
वस्तुओं का बुद्धिमानी से विवेचन करता है, बह अन्य मामलों में परम्परा से चले 
जा रहे विश्वास के आधार पर उन्हें देखता है और मानवीय अमुभवों के दूसरे 
क्षेत्रों मे वैज्ञानिक सिद्धान्तों को लागू करने का कोई प्रयत्न वहीं करता है। इस 
कारण, वैज्ञानिक ढ़ब से सामाजिक विश्लेषण की नैतिक आद््षों के साथ सावयवी 
एकता को प्राप्त करता होगा । तब सामाजिक समस्याओं में विज्ञान का प्रयोग 
नैतिक मे रहेगा और वेज्ञानिक ज्ञान का हमारा साधन सर्वेताधारण की भलाई 
की प्राप्ति के लिए प्रयोग में लाया जावेगा । 


मेरे संस्मरण' 


मेरा जन्म संवत १६४६ में कातिक शुक्ल अष्टमी को सीतापुर में हुआ था । 
हम लोगों का पैतृक घर फ़ैजाबाद में है, किल्तु उस समय मेरे पिता श्री बलदेव- 
प्रसादंजी सीतापुर में वकालत करते थे। हमारे खानदान में सबसे पहले अंग्रेजी 
शिक्षा प्राप्त करने वाले व्यक्ति मेरे दादा के छोटे भाई थे। अवध में अंग्रेजी 
हुकुमत सन्‌ १८५६ में कायम हुई | इस कारण अवध में अंग्रेजी शिक्षा का आरम्भ 
देर से हुआ | भेरे बाबा का ताम बा० सोहतलाल था। वह पुराने कैनिंग कालेज में 
अध्यापक का कार्य करते थे। उन्होंने मेरे पिता औरमेरे ताऊ को अंग्रेजी की शिक्षा 
दी। पिताजी ने कैनिंग कालेज में एफ० ए० कर वकालत की परीक्षा पास कों 
थी । आँखों की बीमारी के कारण वह बी० ए० नहीं कर सके । मेरे बाबा उनको 
कानून की पुस्तकें सुनाया करते थे और सुन-सुचकर ही उन्होंने परीक्षा की तैयारी 
की थी। वकालत पास करने पर वह सीतापुर में मेरे बाबा के शिष्य मुंशी 
मुरलीधरजी के साथ वकालत करने लगे। दोनों सगे भाई को तरह रहते थे। 
दोनों की आमदनी और खर्च एक ही जगह से होते थे । मुशीजी के कोई सन्तान 
न थी। वह अपने भत्तीजे और मेरे बड़े भाई को पुत्र के समान मानते थे । मेरे जन्म 
के लगभग दो वर्ष बाद मेरे दादा की मृत्यु हो जाने के कारण पित्ताजी को सीतापुर 
छोड़ना पड़ा और वह फ़ैजाबाद में वकालत करते लगे । 

जब वह सीतापुर में थे, तभी उनकी धा्िक प्रवृत्ति शुरू हो गई थी । किसी 
सन्यासी के प्रभाव में आने से ऐसा हुआ था। वह बड़े दानशील गौर सात्विक 
वृत्ति के थे। वेदाल्त में उनकी बड़ी अभिरुचि थी ओर इस झ्ास्त्र का उनको अच्छा 
ज्ञान था। संन्यासियों का सत्यंग सदा किया करते थे। जिस समय उन्होंने झिक्षा 
प्राप्त की थी, उस समय फ़ारसी का प्रचलन था। किन्तु अपनी संस्कृति और धर्म 
का ज्ञान प्राप्त करने के लिए उन्होंने संस्कृत का अभ्यास किया था। वह एक 
नामी वकील थे । किन्तु वकालत के अतिरिक्त भी उनकी अनेक दिलचस्पियाँ थीं । 


* जमवाणी (मासिक, बनारस) , सितम्बर, १६४८ 
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डालकों के लिए उच्दोने अंग्रेजी, हिन्दी और फ़ारसी में पार्ठेय-पुस्तकें लिखी थी | 
अतिरिक्त उन्होंने कई संग्रह-ग्रव्थ भी प्रकाशित किए थे । अंग्रेजी की आइमर 
तो उन्होंने मेरे बड़े माई को पढाने के लिए लिखी थी। मेरा विद्यारम्भ इन्ही 
गें दे हुआ था। उनकों मकात बनाने और बाग लशाने का भी जोक था। 
हमारे घर पर एक छोदा-सा पुस्तकालय भी था। जब मैं बड़ा हुआ तो गरमी की 
छुटिव्यों में इनवी देखभाल भी किया करता था । मैं ऊपर कह चुका हूँ कि मेरे 
पिताजी धमिक थे और इस नाते सतातन धम्मे के उपदेशक, संन्यासी और पण्डित 
मेरे घर पर प्राय, आया करते थे । किन्तु पिताजी कांग्रेस और सोशल कान्फ्रेंस के 
कामों में भी थोड़ी-बहुत दिलचस्पी लेते थे | भेरे प्रथम गुरु थे पण्डित कालीदीन 
अवस्धी । वह हम भाई-बहनों को हिन्दी, गणित और भूगोल पढ़ाया करते थे ! 
पिताजी भुझसे विशेष रूप से स्नेह करते थे | वह भी मुझे नित्य अआधघ घण्टा पढ़ाया 
करते ये। मैं उनके साथ प्राय: कचहरी जाया करता था। मुझे याद है कि वह मुझे 
अपने साथ एक बरर दिल्‍्नी ले मए थे। बहाँ भारत धर्म महामण्डल का अधिवेशन 
हुआ था। उस अवसर पर पण्डित दीमदयालु शर्मा का भाषण सुनने को मिला 
धा। उस समय उसके मूल्य को आँकने की सुझसे बुद्धि न थी। केवल इतता याद 
है कि शर्माजी की उस समय बड़ी प्रसिद्धि थी । 
मैंते घर पर तुलसीकृत रामायण और समग्र हिन्दी महाभारत पढ़ा। इनके 
अतिरिक्त बैताल पच्चीसी, सिहासन वत्तीसी, सूरसागर आदि पुस्तक भी पढ़ी । 
उस समय चन्द्रकान्ता की बड़ी शोहरत थी। मैंने इस उपन्यास को १६ बार पढ़ा 
होगा। चन्द्रकान्ता रूल्तति को, जो २४ भाग में है, एक बार पढ़ा था। न मालूम 
कितने लोगों ने चन्द्रकान्ता पढ़ने के लिए हिन्दी सीखी होगी । उस' समय कदाचितृ 
इन्ही पुस्तकों का पठन-पाठन प्राय. हुआ करता था। १० वर्ष की आयु में मेरा 
बज्ञोपवीत संस्कार हुआ । पिताजी के साथ नित्य मैं सन्ध्या-वन्दन और भगवदगीता 
का पाठ करता था। एक महा राष्ट्र ब्राह्मण मुझको सस्वर वेदपाठ सिखाते थे और 
मुझको एक समय रुद्री और सम्पूर्ण गीता कण्ठस्थ थी। मैंने अमरकोश और लघु- 
कौमुदी भी पढ़ी थी | जब मैं १० वर्ष का था अर्थात्‌ १५६६ में लखनऊ में कांग्रेस 
का अधिवेशन हुआ था। पिताजी डेलिग्रेट थे। मैं भरी उनके साथ गया था। उस 
समय डेलिग्रेट का 'बैज' होता था कपड़े का फूल । मैने भी दरजी से बैसा ही एक 
फूल बनवा लिया और उसको लगाकर अपने चचाजाद भाई के साथ “विजिटर्स 
गैलरी में जा बैठा । उस जमाने में प्रायः भाषण अंग्रेजी में होते थे और यदि हिन्दी 
में भी होते, तब भी मैं कुछ ज्यादा न समझ सकता | ऐसी अवस्था में सिचाय शोर- 
गुल सचाने के मैं कर ही क्या सकता था। दक्ष॑कों ने तंग आकर मुझे डाँटा और 
पंडाल से भागकर मै वाहूर चला आया । उस समश्र मै कांग्रेस के महृत्त्त को क्‍या 
समझ सकता था। किन्तु इतना मैं जान सका कि लौकमान्य तिलक, श्री रभेशचन्द्र 
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-देतू और जस्टिस रानाडे देश के बड़े नेताओं में से हैं। इनका दर्शन मैंने प्रथम बार 
वही किया । रावाड़े महाशय की तो सन्‌ १६०१ में मृत्यु हो गई। दत्त महाश्षय का 
दर्शन दोबारा १६०६ में कलकत्ता कांग्रेस के अवसर पर हुआ। 

मैं १६०२ मे स्कूल में भरती हुआ। समत्‌ १६९०४ या १९०४ में मैंने थोड़ी 
बगला सीखी और मेरे अध्यापक मुझको कृत्तिवास की रामायण सुनाया करते थे । 
पित्ताजी का भेरे जीवन पर बड़ा गहरा असर पड़ा। उत्की सदा शिक्षा थी कि 
मौकरों के साथ अच्छा व्यवहार किया करो, उनको गाली-गलौज न दो। मैंने इस 
शिक्षा का सदा पालन किया। विद्याथियों में सिगरेट पीने की बुरी प्रथा उस समय 
भी थी। एकबार मुझे याद है कि अयोध्या में कोई मेला था। मैंने शौकिया सिगरेट 
की एक डिबिया खरीदी। सिगरेट जलाकर जो पहला कश खीचा तो सर घूमने 
लगा। इलायची, पान खाने पर तबीयत सेभली | मुझे आइचय हुआ कि लोग क्यों 
सिगरेट पीते है! मैंने उस दिन से आज तक सिगरेट नहीं छूजा। हाँ, श्वास के कष्ट 
को कम करने के लिए कभी-कभी स्ट्रेमोनियम के सिगरेट पीने पड़े है। मेरे पिता 
जी सवा भादेश दिया करते थे कि कभी झूठ न बोलना चाहिए । मुझे इस सम्बन्ध 
से एक घटना याद आती है। मैं वहुत छोटा था। कोई सज्जन मेरे मार्मों को पूछते 
हुए आए। मैं घर के अन्दर गया ) मार्मूं मे कहा कि आपको कोई बाहर बुला रहा 
है। उन्होंने कहा कि जाकर कह दो कि धर मे नहीं है। मैंने उनसे यह सदेश्ा ज्यों 
का त्यों कह दिया । मेरें मामूं बहुत ताराज हुए। मैं अपनी सिधाई में यह भी न 
समझ सका कि मैंने कोई अनुचित काम किया है। इससे कोई यह मतीजा न 
निकाले कि मैं बड़ा सत्यवादी हूँ । किन्तु इतना सच है कि मैं झूठ कम बोलता हूँ । 
ऐसा जब कभी होता है तो लज्जित होता हूँ और बहुत देर तक सन्‍्ताप बना रहता 
है । पिताजी की शिक्षा चेतावनी का काम करती है । मैं ऊपर कह चुका हूँ कि भेरे 
यहाँ अक्सर साधू-संत्यासी और उपदेशक जाया करते थे। मेरे पिता के एक स्नेही' 
थे। उनका नाम था पं० माधवप्रसाद मिश्र । वह मद्ठीनों हमारे घर पर रहा करते 
थे । वह वंगला भाषा अच्छी तरह जानते थे। उन्होंने दिशेर कथा” का हिन्दी में 
अनुवाद किया था। यह पुस्तक जब्त कर ली गई थी। वह हिन्दी के बड़े अच्छे 
लेखक थे। वह राष्ट्रीय विचार के थे। मैं इतके निकट सम्पर्क में आया । मेरा घर 
का नाम 'अविनाशीलाल' था। पुराने परिचित आज भी इसी नाम से पुकारते है । 
मिश्रजी पर बंगला भाषा का अच्छा प्रभाव पड़ा था । उन्होने हम सब भाइयों के 
ताम बदल दिए । उन्होंने ही मेशा नाम “नरेन्द्र देव' रखा। सनातन धर्म पर प्राय. 
व्यास्यान मेरे घर पर हुआ करते थे । सभ्‌ १६०६ में जब मैं एप्ट्रेस में पढ़ता था, 
स्वामी रामतीर्थ का फ़ैजाबाद जाना हुआ जौर वह हमारे अतिथि हुए । उस समय 
वह केवल दूध पर रहते ये । शहर में उदका एक व्याख्यान ब्रह्मचयें पर हुआ था 
और दूसरा व्याख्यान वेदास्त पर मेरे घर पर हुआ था । उनके चेहरे पर बड़ा तेज 
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था। उनके व्यक्तित्व का मुझ पर बड़ा अभाव पड़ा और बाद को मैंने उनके प्रत्थो 
का अध्ययत किया । वह हिमालय की यात्रा करने जा रहे थे। मिश्रजी ने उससे 
कहा कि संत्यासी को किसी सामग्री की क्या आवश्यकता । इतना कहना था कि वह 
अपना सारा सामान छोड़कर चले गए और पहाड़ से उनकी चिटुठी आई कि “राम 
सह है। 
हमारे स्कूल में एक बड़े योग्य शिक्षक थे। उनका नाम धा-- श्री दत्तान्नेय 
भीखा जी राताडे । उनका मुझ पर बड़ा प्रभाव पड़ा । उनके पढ़ाने का ढंग निराला 
था। उत्त समय मैं ८वी कक्षा में था। किन्तु अंग्रेजी व्याकरण में हमारे दर्ज के 
विद्यार्थी २०वीं कक्षा के त्रिद्याथियों के कान काठते थे। मैं अपनी कक्षा में सर्वे- 
प्रथम हुआ करता था। मेरे गुरुगत भी मुझसे प्रसतन रहा करते थे। किन्तु संस्कृत 
के पण्डित महाशव अकारण मुझसे और मेरे सहपाठियों से नाराज हो गए और 
उन्होंने वरपिकपरीक्षा में हम लोगों को फेल करने का इरादा कर लिया । हम लोग 
बडे परेशान हुए। उस समय मेरी कक्षा के अध्यापक मास्टर राधेरमण लाल स्कूल 
लाइब्रेरी के लाइब्रेरियन थे। इतका भी हम नोगों पर बहुत अच्छा प्रभाव पड़ा 
था । अपने जीवन में एक वार यह विरकक्‍्त हो गए थे । इनके घर पर हम लोग प्राय 
जाया करते थे। यह अपने विद्यार्थियों को बहुत मानते थे। लाइब्नेरी की कुंजी मेरे 
सुपुर्दे थी और मैं ही पुस्तकें निकालकर दिया करता था। मुझे याद आया कि 
पण्डितजी दो के के कैलेण्डर अपने नाम ले गए है| रुपाल आया, कहीं इन्ही वर्षो 
के एण्ट्रेंस के प्रवनपन्न से प्रदन न पूछ बैठें। मैंने अपने सहपाठियों के साथ बैठकर 
उन प्रह्तपत्रों को हुल किया। देखा गया कि उन्हीं प्रश्नपत्रो से सब अ्रइन पुछे गए 
है। परीक्षा-भवत में पण्डितजी ने मुझसे पूछा कि कहो, कैसा कर रहे हो ? मैंने 
उत्तेजित होकर कहा कि जीवन में ऐसा अच्छा परचा कभी नहीं किया। उन्होने 
कोर्स के बाहर के भी प्रइन पूछे थे। मुझे उन्हें विवश होकर ५० में ४६ अंक देने 
पड़े और कोई भी विद्यार्थी फेल न हुआ । यदि मैं लाइब्रेरियन महाश॒य का सहायक 
न होता तो अवश्य फेल हो गया होता । 
सन्‌ १६०४ में पिताजी के साथ मैं बनारस कांग्रेस में गया । पित्ताजी के निकट 
सम्पर्क में आने से मुझे भारतीय सस्क्षति से प्रेम हो गया था। यह भौतिक प्रेम 
था। उसका ज्ञान तो कुछ था नही ! किन्तु इसी कारण आग्रे चलकर मैंने एम ० ए० 
में सस्कृत ली। १६०४ में पूज्य मालवीयजी फैजाबाद आए थे। भारत पर्म 
महामण्डल से सम्जद्ध होने के नाते वह मेरे पिताजी से मिलने घर पर आए। गीता 
के एक-आध् अध्याय सुने । मेरे शुद्ध उच्चारण से बहुत प्रसत्त हुए और कहा कि 
एइण्ट्रन पास कर श्रयाग आता और मेरे हिन्दू बोडिग हाउस में रहना। पूज्य 
मालवीवजी के दर्शन प्रथम बार हुए थे। उनका सौम्य चेहरा और मधुर भाषण 
पपना ब्रभाव डाले बिना रहता नही था । यद्यपि मैंने सेण्ट्ल हिन्दू कालेज में नम 
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लिखाने का विचार किया था, किन्तु साथियों के कारण उस विधार को छोड़ना 
पड़ा | एण्दरेंस पास कर मैं इलाहाबाद पढ़ने गया ओर हिन्दू बोडिंग हाउस में रहने 
लगा। मेरे ३-४ सहपाठी थे । हमको एक बड़े कमरे में रखा गया । छात्रावास में 
रहने का बह पहला अवसर था । 

बंधभंग के कारण कांग्रेस में एक तये दल का जन्म हुआ था, जिसके बेता 
लोकमान्य तिलक, श्री विपिनचन्द्र पाल आदि थे। उस समय तक मेरे कोई खास 
राजनैतिक विचार न थे। किन्तु कांग्रेस के प्रति आदरभौर श्रद्धा का भाव था। में 
सन्‌ १६०४ में दर्शक के रूप में कांग्रेस में शरीक हुआ था। प्रिस आफ वेल्स भारत 
आने वाले थे और उनका स्वागत करने के लिए एक प्रस्ताव गोखले ने कांग्रेस के 
सम्मुख रखा था। तिलक ने उसका घोर विरोध किया। अन्त में दबाव में उसे 
वापस ले लिया। किन्तु उस समय पण्डाल से बाहुर चले आए। विरोध की यह पहली 
ध्वनि सुनाई पड़ी । सन्‌ १६०६ में कलकत्ते में कांग्रेस का अधिवेशन हुआ प्रयाग 
आने पर मेरे विचार तेजी से बदलने लगे । हिन्दू बोडिंग हाउस उम्र विचारों का 
केद् था। पण्डित सुन्दरलालजी उस समय विद्यार्थियों के अश्ुवा थे। अपने 
राजनीतिक विचारों के कारण वह विश्वविद्यालय से निकाले गए । उस समय बोडिग 
हाउस में रात-दिव राजनीतिक चर्चा हुआ करती थी । मैं बहुत जल्द गरम दल के 
विचार का हो गया । हमसें से कुछ लोग कलकत्तें के अधिवेशन में शरीक हुए 
रिपन कालेज ' में हम लोग ठहराए गए। नरमभ-गरम दल का संघर्ष चल रहा था 
और यदि श्री दादाभाई तौरोजी सभापति न होते तो बहीं दो टुकड़े हो मए होते । 
उनके कारण यह संकट टला । इस नवीन दल के कार्य कम के प्रधान अंग स्वदेशी, 
विदेशी माल का बहिप्कार और राष्ट्रीय शिक्षा थे | काग्रेस का लक्ष्य बदलने की 
भी बातचीत थी। दादाभाई नौरोजी ने अपने भाषण में 'स्वराज' शब्द का प्रयोग 
किया और इस शब्द को लेकर दोनों दलों में विवाद खड़ा हो गया। यचपि पुराने 
मेता बहिप्कार के विरुद्ध थे। उन्तका कहना था कि इससे विद्वेष और घृणा का 
भाव फैलता है, तथापि बंगाल के लिए उनकों भी इसे स्वीकार करना पड़ा । 

जापान की विजय से एशिया में तव-जागूति का आरम्भ हुआ। एशिया- 
वासियों ने अपने खोये हुए आत्मविश्वास को फिर से पाया और अंग्रेजों की 
ईमानदारी पर जो बालोचित विश्वास था, वह उठने लगा । इस पीढ़ी का अग्रेजी 
शिक्षित वर्ग समझता था कि अंग्रेज हमारे कल्याण के लिए भारत आया है और 
जब हमको शासन के कार्य में दक्ष बसा देशा, तब वह स्वेच्छा से राज्य सौपकर 
चला जायगा । बिता इस विश्वास को दूरकिए राजनीति में प्रगति जा नहीं सकती 
थी । लोकमास्य ने यही कास किया । इस नए दल की स्थापना की घोषणा कलकत्ते 
मे की गई । इसकी ओर से कलकत्ते में दी सभाएँ हुईं। एक सभा बड़ा बाजार में 
हुई थी। उसमें भी मैं मौजूद था। इस सभा की विशेषता यह थी कि इसमें सब 
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भाषण हिन्दी मे हुए थे। श्री विपिनचन्द्र पाल और लोकमान्य तिलक भी' हिन्दी 
में बोले थे। थी पाल को हिन्दी बोलने से कोई विशेष कठिनाई यही प्रतीत हुई, 
किस्तु लोकमान्य की हिंस्‍्दी टुटी-फूटी थी । बड़ा बाजार में उत्तर भारत के लोग 


[5 
वगाल में इस नए दल का अच्छा प्रभाव था | कलकत्ते की कांग्रेस के बाद संयुक्त 
आल को सर करने के लिए दोनों दलों में हीड लग गई । प्रयाग में दोनों दलों के 
बेडे-ब सेता आए और उनके व्याख्यानों को सुनने का सुझको अवसर मिला। 
सबसे पहले लोकमान्य जआाए। उनके स्वागत के लिए हम लोग स्टेशन पर गए। 
उनकी सभा का आयोजन थोड़ से विद्यायियों ने किया था । शहर के नेताओं में से 
कोई उनके स्वागत के लिए नहीं गया । उनकी सवारी के लिए एक सज्जन घोड़ा 
गाडी लाए थे। हम लोगों ने घोड़ा खोलकर स्वयं गाड़ी खींचने का आग्रह किया, 
किन्तु उन्होने स्वीकार नहीं किया। लोकमान्य के शब्द थे--.२६४६/०० 8 
शांक्आा3 ई07 8 - 0शाध्ा ०४082.--इस उत्साह को किसी जौर अच्छे काम 
के लिए सुरक्षित रखिए । एक वकील साहब के अहाते में उनका व्याख्यान हुआ 
था। वकील साहव इलाहावाद से वाहर गए हुए थे। उनकी पत्नी मे इजाजत दे 
दी थी। हम लोगों ने दरी बिछाई। एक विद्यार्थी ने 'वन्दे मातरम्‌' गान गाया और 
अंग्रेजी में भाषण शुरू हुआ। लोकमान्य तक और युक्ति से काम लेते थे। उनके 
भाषण में हास्य रस का भी पुट रहता था। किन्तु वह भावुकता से बहुत दूर थे । 
उन्होंने कहा कि अंग्रेजी मसल है कि ईश्वर उसी की सहायता करता है जो अपनी 
सहायता करता है। तो क्या तुम समझते हो किअग्रेज ईश्वर से भी बड़ा है ? इसके 
कुछ दिनो बाद श्री गोखले आए मौर उनके कई व्याख्यान कायस्थ पाठशाला से 
हुए । एक व्याख्यान में उन्होंने कहा कि आवश्यकता पड़ने पर हम टेक्स देना भी 
बन्द कर सकते हैं। इसके बाद श्री विपिनचन्द्र पाल आए और उनके ४ ओजस्वी 
उयास्वान हुए । इस तरह समय-समय पर किसी न किसी दल के नेता प्रथाग आते 
रहते थे । लाला लाजपत राय और हैदर रजा भी अआए। नरम दल के नेताओं मे 
कैवल श्री गोखले का कुछ प्रभाव हम विद्यार्थियों पर पड़ा | हम लोगो ने स्वदेशी 
का बल लिया और गरस दल के अखबार मंगाने लगे। कलकत्ते से दैनिक “बन्दे 
साय रण जत्ता था, जिस हम बड़े चाब से पढ़ा करते थे । इसके लेख बड़े प्रभाव- 
जाली होते थे। श्री अरविन्द घोष इसमे प्रायः लिखा करते थे। उनके लेखों ने 
मुझे विशेष रूप से प्रभावित किया । शायद ही उनका कोई लेख होगा जो मैने न 
पढ़ा हो और जिसे दूसरों को न पढ़ाया हो । पांडिचरी जाने के बाद भी उनका 
वैभाव कायम रहा और मैं 'आय॑” का वर्षों प्राहक रहा । बहुत दिनों तक यह आशा 
थी कि वह्‌ साधना पूर्ण करके बग्ाल लौटेंगे और राजनीति में पुनः प्वेद् करेंगे । 
सन्‌ १६२१ में उससे ऐसी प्रार्थवा भी की गईं थी। किन्तु उन्होंने अपने माई 
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वारीन्द्र को लिखा कि सन्‌ १६९०८ के अरविन्द को बंगाल चाहता है। किन्तु मैं 
सन्‌ १६०८ का अरविन्द नही रहा । यदि मेरे ढंग के ६६ भी कर्मी तैयार हो जाएँ 
तो मैं आ सकता हूँ | बहुत दितों तक मुझे यह आशा बती रही, किन्तु अन्त में जब 
मैं निराश हो गया तो उधर से मूह मोड़ लिया । उनके विचारों में ओज के साथ- 
साथ सच्चाई थी। प्राचीन संस्कृति के भक्त होने के कारण भी उनके लेख सुझे 
विशेष रूप से पसन्द आते थे । उतका जीवन बड़ा सादा था। जिन्होंने अपनी पत्ती 
को लिखे उनके पत्र पढ़े हैं, बहु इसको जानते हैं। उनके सादे जीवन ने मुझको 
बहुत प्रभावित किया। उस समय लाला हरदयात्र अपनी छात्रवृत्ति छोड़कर 
विलायत से लौट आए थे । उन्होंने सरकारी विद्यालयों में दी जाने वाली शिक्षा- 
प्रणाली का विरोध किया था और 'हमारी शिक्षा समस्या पर १४ लेख पंजाबी में 
लिखे थे | उनके प्रभाव में आकर पंजाब के कुछ विद्यार्थियों ने पढ़ना छोड़ दिया 
था | उनको पढ़ाने का भार उन्होने स्वयं लिया था । ऐसे विद्याथियों की संख्या 
बहुत थोड़ी थी। हरदयालजी बड़े प्रतिभाशालो थे और उनका विचार था कि 
कोई बड़ा काम बिना कठोर साधना के नहीं होता । एडविन अनल्डि की “लाइट 
ऑफ एसिया' को पढ़कर वह विल्कुल बदल गए थे। विलायत में श्री श्याम जी कृष्ण 
वर्मा का उन पर प्रभाव पड़ा था। उन्होंने विद्याथियों के लिए दो पाठ्यक्रम तैयार 
किए थे । इन सूचियों की पुस्तकों को पढ़ना मैंने आरम्भ किया। उम्र विचार के 
चिद्यार्थी उस समय रूस-जापान युद्ध, गरीबाल्डी और मैजिनी पर पुस्तकों और 
झहूस के आतंकवादियों के उपन्यास पढ़ा करते थे। सम्‌ १६०७ में अयाग से 
रामानन्द बाबू का “माडने रिव्यू! भी विकलने लगा। इसका बड़ा आदर था। 
उस समय हम लोग प्रत्येक बंगाली नवयुवक को कान्तिकारी समझते थे। 
बगला साहित्य में इस कारण और भी रुचि उत्पन्न हो गई। मैंने रमेशचन्द्र दत्त 
और बंकिम के उपन्यास पढ़े और बंगला साहित्य थोड़ा-बहुत समझने लगा । 
स्वदेशी के व्रत सें हम पूरे उत्रे। उस समय हम कोई भी विदेशी वस्तु बही 
खरीदते थे | माघ-मेला के अवसरपर हम स्ववेशी पर व्याख्यान भी दिया करते थे । 
उस समय म्पोर कालेज के प्रिंसिपल जेनिग्स साहब थे । वह कट्टर एंग्लो-इण्डियन 
थे। हमारे छात्रावास में एक विद्यार्थी के कमरे में खुदीराम बोस की तसवीर थी। 
किसी ने द्िसिपल को इसकी सूचता दें दी। एक दिन शाम को बहू आए और सीधे 
भेरे मित्र के कमरे में गए। मेरे मित्र कालेज से निकाल दिए गए। किन्तु श्रीमती 
एनी वेसेण्ट मे' उनको हिन्दू कालेज में भरती कर लिया। 

धीरे-धीरे हममें से कुछ का कान्तिकारियों से सम्बन्ध होने लगा । उस समय 
कुछक्रान्तिकारियों का विचार था कि आई०सी ०एस्‌० में शामिल होना चाहिए त्ताकि 
ऋन्वि के समथ हम जिले का शासन संभाल सके | इस विचार से मेरे ४ साथी 
इगक्षण्ड गए मैं मी सन १६६११ में जाना बाहुता था किन्तु मासाजी की आजा 
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सन मिलने के कारण न जा सका । इधर सच्‌ १६०७ में सूरत में फूट पड़ चुकी थे 
और कांग्रेस से गरम दल के लोग निकल आए थे। कनर्वेशन बुलाकर कांग्रेस क' 
विधान बदला गया । इसे गरम दल्ष के लोग कनवेंशन कांग्रेस कहते थे । गवर्नमेण्ट 
ने इस फूद से लाभ उठाकर गरम दल को छिन्न-भिन्‍न' कर दिया | कई नेता जेल 
में डाल दिये गए। कुछ समय को अतिकूल देख भारत से बाहर चले गए और 
लत्दत, पेरिस, जिनेवा और वलिन में क्ान्ति के केन्द्र बनाने लगे। वहाँ से ही 
साहित्य प्रकाशित होता था। मेरे जो साथी विलायत पढ़ने गए थे, बह इस 
साहित्य को मेरे पास भेजा करते थे। श्री सावरकर की 'वार ऑफ इंडिपेड्रेस' 
की एक प्रति भी मेरे पास आई थी और मुझे बराबर हरदयाल का “बन्दे मातरभ*, 
वलित का 'तलवार' और पेरिस का 'इण्डियन सोशियालजिस्ट' मिला करता था। 
मेरे दोस्तों में से एक सन १६१४ की लड़ाई मे जेल में बन्द कर दिए गए थे तथा 
अन्य दोस्त केवल बैरिस्टर होकर लोट आए । मैंने सन्‌ १६०८ के वाद से कांग्रेस के 
अधिवेशनों में जाना छोड़ दिया, क्योंकि हम लोग गरम दल के साथ थे । यहाँ तक 
कि जब कांग्रेस का अधिवेशन' प्रयाग मे हुआ, तव भी हम उसमें नहीं गए । सन्‌ 
१६१६ में जब कांग्रेस में दोनों दलों में मेल हुआ तब हम फिर कांग्रेस में आ गए। 

बी० ए० पास करने के बाद मेरे सामने यह प्रश्न आया कि मैं क्या करूँ ! मैं 
कानून पढ़ना नहीं चाहता था । मैं प्राचीन इतिहास में गवेषणा करता चाहता था । 
म्थोर कालेज में भी अच्छे-अच्छे अध्यापकों के सम्पर्क में आया । डाक्टर गंगानाथ 
झा की मुझ पर बड़ी कृपा थी। बी० ए० में प्रोफेसर ब्राउन से इतिहास पढ़ा। 
भारत के मध्ययुग का इतिहास वह बहुत अच्छा जानते थे। पढ़ाते भी अच्छा थे ! 
उन्हीं के कारण मैंने इतिहास का विषय लिया। बी'० ए० पास कर मैं पुरातत्व 
पढ़ने काशी चला गया। वहाँ डाक्टर वेनिस और तारमन ऐसे सुयोग्य अध्यापक 
मिले। क्वींस कालेज में जो अंग्रेज अध्यापक आते थे, वह सस्क्ृत सीखने का प्रयत्न 
करते थे। डाक्टरवेनिस ऐसा पढ़ानेवाला कम होगा | सारमन साहब के प्रति भी मेरी 
बडी श्रद्धा थी। जब मैं क्वीस कालेज में था, तब वहाँ श्री शचीच्धनाथ सानन्‍्याल से 
परिचय हुआ । विदेश से आने वाला साहित्य वह मुझसे ले जाया करते थे | उनके 
द्वारा मुझे कान्तिकारियों के समाचार मिलते रहते थे। मेरी इन लोगों के साथ 
डी सहानुभूति थी। किस्तु मैं डकती आदि के सदा विरुद्ध था ; मैं किसी भी 
क्रान्तिकारी दल का सदस्य ते था। किन्तु उनके कई नेताओं से परिचय था। वे 
मुझ पर विश्वास करते थे और समय-समय पर मेरी सहायता भी लेते रहते थे । 
सन्‌ १६१३ में जब मैंने एम० ए० पास किया, तब मेरे घर वालों ने वकालत पढ़ने 
का आग्रह किया । मैं इस पेन्ने को पसन्द नहीं करता था। किन्तु जब पुरातत्त्व 
वेभाग में स्थान न मिला, तब इस विचार से कि वकालत करते हुए मैं राजनीति 
में माय ले सकूँमा मैंने कानून पढा | 
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सन्‌ १६१४५ में मैं एल० एल० बी० पास कर वकालत करने फ़ैजाबाद 
आया। मेरे विचार प्रयाग में परिपक्व हुए और बही मुझको एक नया जीवन 
मिला। इस नाते मेरा प्रयाग से एक प्रकार का आध्यात्मिक सम्बन्ध है। मेरे 
जीवन में सदा दो प्रवृत्तियाँ रही हैं--एक पढ़ने-लिखते की ओर; दूसरी राजनीत्ति 
की ओर । इन दोनों मे संघर्ष रहता है। यदि दोनों की सुविधा एक साथ मिल 
जाय तो मुझे बड़ा परितोष रहता है और यह सुविधा मुझे विद्यापीठ में मिली । 
इसी कारण वह मेरे जीवन का सबसे अच्छा हिस्सा है, जो विद्यापीठ की सेवा में 
व्यतीत हुआ, और आज भी उसे मैं अपना कुदुम्ब समझता हूँ। 

सम्‌ १६१४ में लोकमान्य मंडाले जेल से रिहा होकर आए और अपने 
सहयोगियों को फिर से एकत्र करने लगे । श्रीमती वेसेण्ट का उनको सहयोग प्राप्त 
हुआ, और होमरूल लीग की स्थापना! हुई। सन्‌ १६१४ मे हमारे प्रान्त में श्रीमती 
वेसेण्ट की लीग की स्थापना हुईं। मैंने इस सम्बन्ध में लोकमान्य से बात की और 
उनकी लीग की एक शाखा फ़ेंजाबाद में खोलती चाही, किन्तु उन्होंने यह कहकर 
मना किया कि दोनों के उद्देश्य एक हैं, दो होने का कारण केवल इतना है कि कुछ 
लोग मेरे द्वारा कायम की गई किसी संस्था में शरीक नहीं होना चाहते और कुछ 
लोग श्रीमती वेसेण्ट द्वारा स्थापित किसी संस्था में नहीं रहना चाहते ! मैंने लीग 
की शाखा फ़ैजाबाद में खोली और उसका मन्‍्त्री चुना गया ! इसकी ओर से प्रचार 
का कार्य होता था और समय-समय पर सभाओं का आयोजन होता था। मेरा 
सबसे पहला भाषण अलीबन्धुओं की लजरबन्दी का विरोध करने के लिए 
आमन्त्रित सभा सें हुआ था। मैं बोलते हुए बहुत डरता था। किन्तु किसी प्रकार 
बोल गया और कुछ सज्जनों ने मेरे भाषण की प्रशंसा की। इससे मेरा उत्साह 
बढा और फिर धीरे-धीरे संकोच दूर हो ग्या। मैं जब सोचता हूँ कि यदि मेरा 
पहला भाषण बिगड़ गया होता तो शायद मैं भाषण देने का फिर साहस न करता। 

मैं लीग के साथ-साथ कांग्रेस में भी था और बहुत जल्दी उसकी सुब कमेटियों 
में बिना प्रयत्त के पहुँच गया। महात्माजी के राजनीतिक क्षेत्र में आते से भीरे- 
घीरे कांग्रेस का रूप बदले लगा । आरम्भ में वह कोई ऐसा हिस्सा नहीं लेते थे, 
किन्तु सन्‌ १६१६ से वह प्रमुख भाग लेने लगे । खिलाफत के प्रश्न को लेकर जब 
महात्माजी ने असहयोग आन्दीलच चलाता चाहा तो असहयोग के कार्यक्रम के 
सम्बन्ध में लोकसान्य से उतका मतभेद था | जून, १६२० में काशी में ए० आई० 
सी० सी० की बैठक के समय मैंने इस सम्बन्ध में लोकमान्य से बातें कीं । उन्होंने कहा 
कि मैंने अपने जीवन में कभी गवर्नमेष्ट के साथ सहयोग नही किया; प्रशत असहयोग 
के कार्यक्रम का है। जेल से लौटने के बाद जनता पर उन्तका बहू पुराना विश्वास 
नहीं रह गया था और उनका ख्याल था कि प्रोग्राम ऐसा हो जिस पर जनता चल 
सके । वह कौंसिलों के बहिष्कार के खिलाफ थे उनका कहना था कि यदि आधी 
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सी जगहेँ खाली रहें तो वह ठीक है। किच्तु यदि वहाँ जगह्ें भर जायेगी तो अपने 
को प्रतिनिधि कहकर सरकारपरस्त लोग देश का अहित करंगे । 
उनका एक सिद्धान्त यह भी था कि कां ग्रेस में अपनी बात रखो और अन्त मे 
जो उसका निर्णय हो उसे स्वीकार करो। मैं तिलक का अनुयायी था। इसलिए 
मैंने कांग्रेस में कॉंसिल-बहिष्कार के विरुद्ध बोट दिया । किन्तु जब एक बार निर्णय 
ही गया तो उसे शझिरोधार्य किया । वकालत के पेशे में मेरा मन न था। नागपुर के 
अधिवेशन में जब असहयोग का अश्रस्ताव पास हो गया तो उसके अनुसार मैंने 
तुरन्त वकालत छोड़ दी | इस निदचय में मुझे एक क्षण की भी देर न लगी। मैंने 
किसी से परामर्ा भी नहीं किया, क्योंकि मैं कांग्रेस के निर्णय से अपने को बँधा 
हुआ मानता था। मैने अपने भविष्य का भी झरु्याल नहीं किया। पिताजी से एक 
बार पूछता चाहा, किन्तु बहु सोचकर कि बदि उन्होंने विरोध किया तो मैं उनकी 
आज्ञा का उल्लंधन न कर सकूगा, मैने उनसे भी अनुमति नहीं माँगी । किन्तु पिता 
जी को जब पता चला तो उन्होंने कुछ आपत्ति न की । केवल इतना कहा कि तुमको 
अयतनी स्वतन्त्र जीविका की कुछ फिक्र करनी चाहिए और जब तक जीवित रहे, 
भुझे किसी प्रकार की चिन्ता नहीं होने दी । असहयोग आन्दोलत के झुछ होते के 
बाद एक बार पण्डित जवाहरलाल फ़ैजाबाद आए और उन्होने मुझसे कहा कि 
बनारम में विद्यापीठ खुलने जा रहा है। वहाँ लोग तुम्हें चाहते है। मैंने अपने 
प्रिय मित्र श्री शिवप्रसादजी को पत्र लिखा। उन्होंने मुझे तुरन्त बुला लिया। 
शिवप्रसादजी मेरे सहफपाठी थे । और विचार-साम्य होने के कारण मेरी-उनकी 
मित्रता हो गई । बह बड़े उदार हृदय के व्यक्ति थे। दानियों में मैंने उन्हीं को 
एक पाया जो ताम नही चाहते थे। क्रान्तिकारियों की भी वह धन से सहायता 
करते थे । विद्यापीठ के काम में मेरा मन लग गया । श्रद्धेय डावटर भगवानदास 
ने मुझ पर विश्वास कर मुझे उपाध्यक्ष बना दिया । उन्ही की देखरेख में मैं काम 
करने लगा। मैं दो वर्ष तक छात्रावास में ही विद्यार्थियों के साथ रहता था। एक 
ऊदुम्ब-ता था। साथ-साथ हम लोग राजनीतिक कार्य भी करते थे। कराची मे 
जब अलीबन्घुओं को सजा हुई थी, तब हम सब बनारस के गाँवों मे प्रचार के 
लिए गए थे। अपना-अपना बिस्तर बगल में दबा, नित्य पैदल घमते थे। सन 
१६२६ सें डाक्टर साहब ने अध्यक्ष के पद से त्यागपत्र दे दिया और मुझे अध्यक्ष 
बना दिया। वनारस भे मुझे कई नये मित्र मिले । विद्यापीठ के अध्यापकों से मेरा 
बडा मीठा सम्बन्ध रहा है। श्री श्री्रकाशजी से मेरा विशेष स्नेह हो गया। यह 
अत्युक्तित व होगी कि वह स्नेहवह् मेरे प्रचारक हो गए। उन्होंने मुझे आचाये 
कहना शुरू किया । यहाँ तक कि वह मेरे नाम का एक अंग बन गया है। सबसे 
वह मेरी प्रशंसा करते रहते ये । यद्यपि मेरा परिचय जवाहरलालजी से होभरूल 
आन्दोजनन के समय से था तथापि द्वारा उनसे तथा गणझजी से 
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मेरी घनिष्ठता हुई। मैं उनके घर में महीनों रहा हैं । वहू मेरी सदा फिक्न उस 
तरह करते हैं, जैसे माता अपने बालक की । भेरे बारे में उतकी राण्है कि मैं 
अपनी फिक्क नहीं करता हूँ । शरीर के प्रति बड़ा लापरवाह हूँ । मेरे विचार चाह 
उनसे मिलें बा न भिलें, उनका स्नेह घटना नहीं। सियासत की दोस्ती पायदार 
नहीं होती । किन्तु बिचारों में अच्तर होते हुए भी हम लोगों के स्नेह में फर्क नहीं 
पडा है। पुराने मित्रों से वियोग दु:खदायी है | किन्तु वदि श्षिप्टता बनी रहे तो 
सम्बन्ध में बहुत अन्तर नहीं पड़ता, ऐसी मिसाले है, किन्तु बहुत कम । 

नेता के मुझमें कोई भी गुण नहीं हैं । महत्त्वाकांक्षा मी नहीं है। घह बड़ी कमी 
है। मेरी बनाव८ कुछ ऐसी हुई है कि मैं त नेता हो सकता हूँ और न अन्वभक्त 
अनुयायी । इसका यह अर्थ नही है कि मैं अनुद्यासन में नहीं रहुना चाहता । मैं 
व्यवितवादी नहीं हूँ। नेताओं की दूर से आराधना करता रहा हूँ। उनके पास 
बहुत कम जाता रहा हूँ। यह मेरा स्वाभाविक संकोच है। आत्म-प्रशंसा सुनकर 
कौन खुश नहीं होता; अच्छा पद पाकर किसको भ्रसच्तता नहीं होती । किस्तु मैंते 
कभी इसके लिए प्रयत्न नहीं किया। प्राल्तीय कांग्रेस कमेटी के सभापति होने के 
लिए मैंने अनिच्छा प्रकट की। किन्तु अपने सान्‍्य नेताओं के अनुरोध पर खड़ा 
होना पड़ा । इसी प्रकार जब पण्डित जवाहरलाल नेहरू ने मुझसे वकिंग कमेटी में 
आने को कहा तो मैंने इनकार कर दिया। किन्तु उनके आग्रह करने पर मुन्ने 
तिमन्त्रण स्वीकार करता पड़ा 

मैं ऊपर कह चुका हूँ कि मैं नेता नहीं हूँ। इसलिए किसी नए आन्दोलन या 
पार्टी का आरम्भ नहीं कर सकता। सन्‌ १६३४ में जब जयप्रकाणजी ने समाज- 
वादी पार्टी बनाने का प्रस्ताव रखा और मुझे सम्मेलन का सभापत्ति बताना चाह 
तो मैंने इनकार कर दिया। इसलिए नहीं कि समाजवाद को नहीं मानता था, 
अपितु इसलिए कि मैं किसी बड़ी जिम्मेदारी को उठामा नहीं चाहता था। उनसे 
मेरा काफी स्नेह था और इसी कारण मुझे अन्त में उनकी बात माननी' पड़ी । 
सम्मेलन पटना मे मई, १६३४ में हुआ था। बिहार में भूकम्प हो गया था| उसी 
सिलसिले में विद्ञाथियों को लेकर काम करने गया था। वहाँ पहली वार डाक्टर 
लोहिया से परिचय हुआ मुझे यह कहने में प्रसस्‍्तता है कि जब पार्टी का विधान 
बना तो केवल डाक्टर लोहिया और हम इस पक्ष से थे कि उश्ेश्य के अच्लर्गत पूर्ण 
स्वाधीनता भी होनी चाहिए | भच्त में हम लोगों की विजय हुईं। श्री मेहर जनी 
से एक बार सम्‌ १६२८ सें मुलाकात हुई थी। वम्बई के और मित्रो को मैं उस 
समय तक नहीं जानता था। अपरिचित व्यक्तियों के साथ काम करते मुझको 
घबराहट होती है ! किन्तु असच्तता की बात है कि सोशलिस्ट पार्टी के सभी प्रमुख 
कार्यकर्ता ज्ीघत्र ही एक कुटुम्घ के सदस्य की तरह हो गए । 

यों तो मैं अपने सूबे में बरवर भाषण किया करता था किन्तु अखिल 
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भारतीय कांग्रेस कमेटी में मैं पहली बार पटता में बोला । मौलाना मुहम्मद अली 
ने एक वार कहा था कि बंगाली और मभद्गासी कांग्रेस में बहुत बोला करते है; 
विहार के लोग जब औरों को बोलटे देखते है तों खिसलककर राजेन्द्र बाबू के पास 
जाते हैं और कहते है कि “रौवां वोली न, और गरू० पी० के लोग खुद नही बोलते 
और जब कोई बोलता है तो कहते हैं, “क्या बेवकूफ़ बोलता है! हमारे प्रान्त 
के बड़ें-बड़े नेताओं के आगे हम लोगों को कभी बोलने की जरूरत नहीं पड़ती थी। 
एक समय पण्डित जबाहरलाल भी बहुत कम बोलते थे। किन्तु १६३४ में मुझे 
पार्टी की और से बॉलना पड़ा । यदि पार्टी बनी न' होती तो झायद मैं कांग्रेस मे 
धोलने का साहस भी नहीं करता । 

पष्डित जवाहरलालजी से मेरी विचारधारा बहुत मिलती-जुलती थी। इस 
कारण तथा उनके ऊँचे व्यक्तित्व के कारण मेरा उनके प्रति सदा आकर्षण रहा 
है। उनके सम्बन्ध में कई कोमल स्मृतियाँ हैं। यहाँ केवल एक बात का उल्लेख 
करता हूँ । हम लोग अहमंदनगर के किले में एक साथ थे । एक बार टहलते हुए 
कुछ पुरानी बातों की चर्चा चल पड़ी । उन्होंने कह्म-- नरेन्द्र देब ! यदि मैं कांग्रेस 
के आन्दोलन में त आता और उसके लिए कई बार जेल की यात्रा न करता तो मैं 
इन्सान न बनता । उनकी बहुन क्षुष्णा से अपनी पुस्तक में जवाहरलालजी का 
एक पत्र उद्धृत किया है जिससे उनके व्यक्तित्व पर प्रकाश पड़ता है। प० 
मोतीलालजी की मृत्यु के पश्चात्‌ उन्होंने अपनी बहनों को लिखा कि पिता की 
सम्पत्ति मेरी नहीं है, मैं तो सबके लिए उसका ट्रह्टी मात्र हूँ। उस पत्र को पढ़कर 
मेरी आँखों में आँसू आ गए ओर मैंने जवाहुरलालजी की महानता को समझा । 
उनको अपने साथियों का बड़ा झु्याल रहता था और बीमार साथियों की बडी 
शुश्रुषा करते थे । 

महात्माजी के आश्रम में चार महीने रहने का मौका मुझे सन्‌ १६४९२ मे 
मिला मैंने देखा कि वे कैसे अपने प्रत्येक क्षण का उपयोग करते हैं। वह रोज 
ञअ श्रम के प्रत्येक रोगी की पूछताछ करते थे । प्रत्येक छोठे-बड़े कार्यकर्ता का ख्याल 
रखते थे। आश्रमवासी अपनी छोटी-छोटी समस्याओं को लेकर उनके पास जाते 
थे कौर बह सवका समाधान करते थे। आश्रम में रोग-शब्या पर पड़े-पड़े मै 
विचार किया करता था कि वह पुरुष जो आज के हिन्दू धर्म के किसी नियम को 
नही मानता, वह क्‍यों असंख्य सनातनी हिन्दुओं का आराध्य देवता बना हुआ है । 
पण्डित समाज चाहे उनका भले ही विरोध करे, किन्तु अपड जनता उनकी पूजा 
करती है। इस रहस्य को हम तभी समझ सकते है, जब हम जाने कि भारतीय 
जनता पर श्रमण-संस्कृति का कहीं अधिक प्रभाव पड़ा है। जो व्यक्ति घर-बार' 
मेडकर निःस्वार्थ सेवा करता है, उसके आचार की ओर हिन्दू जनता ध्यान नही 
'ी | पण्डित-ज्न भले ही सकी निन्‍दा करें किन्सु जनता उनका सदा 


मेरे सस्मरण | ४१ 


सम्मान करती है। अक्टूबर, १६४१ में जब मैं जेल से छटा तब महात्माजी ते भेरे 
स्वास्थ्य के सम्बन्ध में मुझसे पूछा और प्राकृतिक चिकित्सा के लिए आश्रम में 
बुलाया। मैं महात्माजी पर बोझ नहीं डालना चाहुता था । इसलिए कुछ बहाना 
कर दिया | पर जव मैं ए० आई० सी० सी० की बँठक मे शरीक होते वर्धा गया 
और बहाँ बीमार पड़ गया, तब उन्होंने रहने के लिए आग्रह किया । मेरी चिकित्सा 
हीने लगी। महात्माजी मेरी बडी फिक्र में रहते थे। एक रात मेरी तबीयत बहुत 
खराब हो मई | जो चिकित्सक नियुक्त थे वह घबरा गए | यद्याप इसके लिए कोई 
कारण न था। रात को १ बजे बिना मुझें वताए महात्माजी को जगाने गए और 
वह मुझे देखने आए | वह उतका सौन का दिन था। उन्होने मेरे लिए मौन तोड़ा । 
उसी समय मोटर भेजकर वर्धा से डाक्टर बुलाए गए। सुबह तक तबीयत सँभल 
गई थी । दिल्‍ली में स्टेफर्ड क्रिप्स वार्तालाप के लिए आए थे। महात्माजी दिल्ली 
जाना वहीं चाहते थे, किन्तु आग्रह होने पर गए । जाने के पहले सुझ्लसे कहा कि 
वह हिन्दुस्तान के बंटवारे का सवाल किसी-न-किसी रूप मे लाथेंगे। इसीलिए 
उनकी दिल्‍ली जाने की इच्छा न थी। दिल्‍ली से बराबर फोन से मेरी तबीयत का 
हाल वछा करते थे। बा भी उस समय बीमार थी । इस कारण वह जल्दी लौट 
आए | जिसके विचार उनसे वही मिलते थे, यदि वह ईमानदार होते थे तो बहू 
उनको अपने निकठ लाने की चेप्टा करते थे। उस समय महात्माजी सोच रहे थे 
कि जैल सें वह इस धार भोजन नहीं करेंगे। उनके इस विचार को जानकर 
महादेव भाई बड़े चिन्तित हुए। उन्होने मुझसे कहा कि तुम भी इस सम्बन्ध मे 
महात्माजी से बातें करो । डाक्टर लोहिया भी' सेवाग्राम उसी दिन आ' गए थे । 
उनसे भी यही प्रार्थना की गई । हम दोनों ते बहुत देर तक बातें की । मदह्दात्माजी 
ते हमारी बात शास्तिपूर्वक सुती । किन्तु उस दिन अन्तिम निर्णय न कर सके | 
बम्बई में जब हम लोग ६ अगस्त को गिरफ्तार हो गए तो स्पेशल ठ्रेन मे अहमद- 
नगर ले ज्ञाए गए। उसमें महात्माजी, उनकी पार्टी और बम्बई के कई प्रमुख 
लोग थे । नेताओं ने उस समय भी महात्माजी से अच्तिम बार प्रार्थना की कि वह 
ऐसा काम न करें। किले में भी हम लोगों को सदा इसका भय लगा रहता था। 

सन्‌ “४५ में हम लोग छूटे । सै जवाहुरलालजी के साथ अलमोड़ा जेल से १४ 
जून को रिहा हुआ। कुछ दिनों के बाद मैं पून्रा मे महात्माजी से मिला । 
उन्होंने पूछा कि सत्य और अहिंसा के बारे में अब तुम्हारे क्या विचार है ? मैंने 
उत्तर दिया कि मैं सत्य की तो सदा से आराधना किया करता हूँ, किन्तु इसमें 
मुझको सन्देह है कि बिना कुछ हिंसा के राज्य की शक्ति हम अंग्रेजों स॒ छीन 
सकेगे। भहात्माजी के सम्बन्ध से अनेक संस्मरण हैं, किन्तु समयाभाव से हम्‌ 
इससे अधिक कुछ नही कहते । 

इधर कई वष से काग्रस में यहू चर्चा चल रही थी कि काग्रस म कोई पार्टी 
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हमी चाहिए | महात्माजी इसके विरुद्ध थे। देश के स्वतन्त्र होने के बाद भी 
श्री कि अभी कांग्रेस से अलग होने का समय नहीं आया है, क्योंकि देश 

से गुजर रहा है । सोशलिस्ट पार्टी में इस सम्बन्ध मे मतभेद था। किन्तु भेरे 
सिनतों ने मेदी सलाह मानकर निर्णय को दाल दिया ! मैने यह भी साफ कर दिया 

यदि द्वाग्नेस ने कोई ऐसा नियम बना दिया जिससे हम लोगों का कांग्रेस मे 
भव हो गबः हो सैं सबसे पहले कांग्रेस छोड़ दंगा । कोई भी व्यक्ति, 
त्मसम्मान कए रूघाल है, ऐसा तियम बनसले पर नहीं रह सकता । यदि 
मियघ ते बदता और पार्टो कांग्रेस छोड़ने का निर्णय करती तो यह तो ठीक 

देश का पालन करता, किस्तु मैं यह नहीं कहू सकता कि मैं कहाँ तक 
ता। कांग्रेस के निर्णय के बाद मेरे सब सन्देह मिट गए और अपना 


फ्््ज 
 /प 


प्‌ः ट्र्प्रः 


ज्य पर महरा असर पड़ा है, ऐसे ही हुए है । इन मोकों पर घदवाएँ ऐसी 
जे अपना फैसला करते में कुछ देर त लगी। इसे मैं अपना सौभाग्य 


मेरे जीवन के कुछ ही वर्ष रह गए है। शरीर-सम्पत्ति अच्छी नही है। किन्तु 
भन में अब भी उत्साह है । सदा अन्याय से लड़ते ही बीता | यह कोई छोटा काम 
नहीं है | स्वतन्त्र भारत मे इसकी और भी आवश्यकता है। अपनी जिन्दगी पर 
एक निगाह डालने से मालूम होता है कि जब मेरी आंखें मूदेंगी, मुझे एक पस्तोष 
होगा कि जो काम मैने विद्यापीठ मे किया है, वह स्थायी है| मैं कहा करता हूँ 
कि यही मेरीपूजीहै, और इसी के आधार पर मेरा राजनीतिक कारोबार चलता 


४ । यह सर्वथा सत्त्य है 


हमारा आदर्श और उद्देश्य 


भारतीय समाज में महान परिवर्तन होने वाले हैं। देश में नवजीवन हिलोररे 
ले रहा है। भारत की अवरुद्ध जीवनश्क्ति अब फिर वेगवती हो चली है। भारत 
का नया सानव अपसे सपने सार्थक करने को निकल पडा है! इस नवजीबन-प्रवाह 
को रोकने का प्रयत्न निरथंक हैं। इसे रोकने का प्रयत्न सफल नहीं हो सकता । 
इस तरह सामाजिक शक्ति नृष्ठ करने से व्यक्तियों तथा समूहों को रोकना है। 
सामाजिक शक्ति की दिज्ञा निर्धारित करनी है, उसका नियन्त्रण करना है। 

पुराने आदर्शो से आज पथ-निदश नहीं हो पाता। पुराती परम्परा से आज 
सहारा नही सिलता । आज नये नेतृत्व की आवश्यकता है। समाजवाद ही यह 
तया नेतृत्व प्रदान कर सकता है| जतता के विस्तृत तथा व्यापक हित के आधार 
प्र निर्मित यह सम्पूर्ण सामाजिक सिद्धान्त ही हमारा पथ-प्रदर्शन कर सकता है । 
जनजागरण तथा जनकान्ति की रीति ही समाज के समुचित विकास का साधन 
बन सकती है। 

समाजवाद का सवाल केवल रोदी का सवाल नहीं है। समाजवाद मानव- 
स्वतन्त्रता की कूंजी है । समाजवाद ही एक स्वतन्त्र सुखी समाज सें सम्पूर्ण स्वतन्त्र 
मनुप्यत्व को प्रतिष्ठित कर सकता है । समाजवाद ही श्रेणी-नैतिकता तथा मात्स्य- 
न्याय के बदले जनप्रधान नैतिकता तथा सामाजिक न्याय की स्थायता कर सकता 
है । समाजवाद ही स्वतन्त्रता, समता और आतुभाव के आधार पर एक सुन्दर, 
सवल मानव-संस्कृति की सृष्टि कर सकता है। 

ऐसी सम्यता तथा संस्कृति की स्थापना उत्पादन के साधनों पर सामाजिक 
स्वामित्व स्थापित करते ही नहीं हो जायगी । इसके लिए पुर्नन्रिर्माण का कार्य ही 
समुचित रीति से करना होगा। मानव-प्रतिष्ठा की रक्षा के लिए नागरिक 
स्वतन्त्रता तथा उत्तरदायित्वपूर्ण प्रजातात््रिक राजनीतिक व्यवस्था वी 

होगी सुन्दर ओर सम्पुण मनुष्यत्व की सष्टि तभी हो सकती है जब 
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इसके अतिरिक्त इतने काल के सामाजिक विकास के बाद जो मौलिक 
सानवीय सत्य प्रतिष्ठित हो गये हैं, उन पर जोर देता, उन्हें समाज के पुनर्तिर्माण 
में उचित स्थान दिलाने का प्रयत्त करना नितान्‍्त आवश्यक है। इनकी अवद्ेलना 
करके सभ्य और सुन्दर सामाजिक जीवन नहीं चलाया जा सकता । श्रेणी-नैतिकता 
के नाम पर सभी पुराने आदर्शो और सिद्धान्तों का बहिष्कार उचित नहीं । समाज 
के दीघेकालीन अचुभव तथा संखित ज्ञान का निरादर अनुचित होगा। इसके 
विपरीत पुराने आदशों और प्रान्नीन संस्कृति का अध्ययल आवश्यक है। हमारी 
नवीन संस्क्षतिं के निर्माण में इनका बहुत बड़ा हाथ होगा । 


सत्य की शक्ति 


किसान भाइयों ! आप जानते है कि हमारे देग में सत्य की कितनी महिसा है। 
उपनिषदों मे कहा है कि सत्य की जीत होती है, झूठ की तहीं | जिन लोगों ने स॒त्य 
के लिए कप्ट उठाया है उनकी पूछा हम आज भी करते हैं। राजा हरिश्चन्द्र की 
कथा किसको नहीं मालूम है । उन्होंने सत्य के लिए अपना राज भी दे दिया। कहा 
है कि सत्य के बरावर तप नहीं है और झूठ के बराबर कोई दूसरा पाप नहीं है। 
बचपन से ही हमकी सिखाया जाता है कि हमको सच बीलना चाहिए, लेकिन 
केवल सच बोलने से ही आदर्ण का पालन नहीं होता । हमको सच की खोज करना 
चाहिए और चाहे बह अभिय क्यों स हो, उसको स्वीकार करना चाहिए (अगर हम 
विचार करें तो हमको मालूम होगा कि संसार की उन्नति सत्य के सहारे ही हुई 
है। पहले आदमी प्रकृति की शक्तियों को ठीक-ठीक सथझते न थे, वह वाना रूप 
मे उनको देखते थे । उनका विचार था कि इनमे भूत-प्रेत रहते हैं। इस कारण बह 
उनसे डरा करते थे और तरह-तरह की पूजा से उनको प्रसन्‍त करना बाहते थे। 
जब तक यहू हालत रही, इनसात इन शक्तियों के भेद कों त जान सका और 
इसलिसु उनसे लाभ न उठा सका । और जब कुछ लोगों ते इस भेद को जाना 
और सत्य की घोषणा की तब इतका समाज ने विरोध किया और किसी-किंसी 
की हस्या भी की । आज प्रकृति की इन शक्तियों को हमने अपने चश में कर लिया 
है और हम इनसे अयना काम लेते हैं। विज्ञान द्वारा मनुष्य ने प्रकृति पर विजय 
पाई है। विज्ञान द्वारा हम अपनी दरिद्रता को दूर कर सकते हैं और अपने जीवन 
को सुखी बना सकते हैं) लेकित विज्ञान को छुग्मता से विजय नहीं मिली है । एक 
लम्बे अरसे तक उसे स्थिर स्वार्थों से लड़ना पड़ा है। योरोप का इतिहास इसकी 
सत्यता को सिद्ध करता है | प्रचलित विश्वास का जिसने विरोध किया वही सताया 
गया । किसी को आग में जला दिया, किसी को सूल्ली पर चढ़ा दिया । इतिहास में 
कई ऐसे भी आये जब सत्य को दबा दिया गया, कुचल दिया गया। और इसका 
नतीजा केवल यही हुआ कि सदियों के लिए मनुष्य की तरक्की रुक गई। रोम 
साम्राज्य के रईस गुलामों से अपना काम लेते थे और जब किसी से भाष से चलने 
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वाली एक मशीन निकाली तो उसको चलने नहीं दिया गया । अगर यह मशीन चल 
जाती हो एक मशीन कई आदमियो का काम करती और इसका वतीजा यह होता 
गलामों की तिजारत घीरे-धीरे बन्द हो जाती। रोम के रईस इसको कब 
द्न कर सकते थे | वार-वार इतिहास ने यही बताया है कि जब-जब सत्य का 
थर स्वार्थ से दिरोध हुआ है तब-तब अधिकारियों ने उसका विरोध किया है। 
जिनके हाथ में शक्ति है, वह ऐसी कोई बाढ़ नही होने देना चाहते जिससे उनको 
अप्घात पहुँचे | सत्य की वार-बार हार हुई है और जब-जब ऐसा हुआ है तब-तब 
मे अच्चकार का युग आया है और तरक्की में रुकावट हुई है। लेकिन अन्त 
मे सत्य की विजय हुई हैं। विज्ञान के विकास का इतिहास ऐसी मभिसालो से 
भरा पड़ा है। शुरू में वैज्ञानिक प्रकृति के भेदो को जातने में लगे थे। इसमे भी 
अनेक बाघाएँ पड़ी और कितने गहीद हुए। धीरे-बीरे विज्ञान समाज के इतिहास 
अव्ययन करने लगा। समाज और धर्म की उन्मति कैसे हुई, इस पर उसने 


प्रकाश डालना शुरू किया । उसने हमारे जमे हुए विश्वासों को हिला दिया और 
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नपध्ठ होने लगी। इससे हमारे दिल्तों में डर पैदा होने लगा और सत्य को अपनाने 
का हममे साहस से हुआ। विज्नाद ने धीरे-धीरे जायदाद के सम्बन्धों की छातबीन 
की और हमको समाज के वर्तमान भेद-भाव, ऊँच-नीच, गरीबी और बेकारी के 
कारणों को बताया | विज्ञान आज घोषित करता है कि यदि हमकों अवसर दिया 
जात तो हम समाज की समस्याओं को हल कर सकते है, लेकिन सबसे बडी 
रूठिनाई यह है कि जिनके पास सम्पत्ति और अधिकार है वह अपने स्वार्थ का 
परित्याग नहीं करना चाहते और जब तक यह रुकावरें दूर नही होतीं, विज्ञान 
अपना काम सफलता से नहीं कर सकता | हम एक मिसाल यहाँ देंगे। यह सब 
जानते हैं कि कल-कारखानों के उद्योग-ब्यवसाय की तरक्की विज्ञान की मदद 
से हुई है। आज' अमरीका की अथाह दौलत साइंस की बदौलत है। लेकिन अब 
अबस्था ऐसी आ गई है कि साइंस से वह मदद नही ली जाती जो पहले ली गई 
थी। सन्‌ १६२६ मे संसार में मब्दी हुई थी। हमारे देश पर भी उसका बुरा 
अभाव पड़ा था। गल्‍्ला बहुत सस्ता हो गया था और दूसरी चीजें भी काफी 
सस्ती थीं। कारण यह था कि बाज चीजों की पैदावार अपबश्यकत्ा से कही 
ज्याद्म हो गई थी। कीमतों के गिर जाने से उद्योगपतियों को बड़ा घाटा हो 
रहा था, कभी-कभी लागत के दाम भी नहीं जाते थे। अमरीका भे खेत के खेत 
जला दिये गये थे जिससे कीमतें बढ़ें। विज्ञान ने कीमत को सस्ता करने के जो नये 
उपाय निकाले थे उनसे इसीलिए काम नहीं लिया गया था कि इसी से भुनाफा कम 
दी जायेगा। आज हम देखते है कि हमारे यहाँ चोरबाजारी कितनी होती है। 
थोड़े से लोग माल हाथ में रोककर दामों को कितना बढ़ा देते है। अगर इनमे 
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सत्यचा हो तो यह समाज का अपकार न करें। लेकिन स्वार्थ इनको अनीति की 
ओर ले जाता है। वतीजा यही है कि सत्य सचमुच एक तप है। जो सत्य के आदर्श 
को मानता है बह सदा सत्य की खोज करता रहेगा और चाहे वह्‌ कितना कड़ वा 
क्यों न हो, चाहे उसके पुराने विचारों और विश्वासों को उससे कितनी ही चोट 
क्यों ल पहुँचे, वह साहस के साथ और स्थिर स्वार्थों की परवाह न करके, सत्य को 
ही प्रहण करेगा । सच और झूठ की लड़ाई बरावर चलती रहती है और चाहे 
सत्य कभी-कभी हार जावे, अन्त में जीत उसके हाथ रहती है। जर्मनी के नाजियों 
ने भी सत्य की हत्या की थी और उनका कारोबार कुछ वर्षो बहुत अच्छा चला, 
लेकिन आज बह हिटलर कहाँ है जिससे संसार काँपता था। आज तो जर्मनी पैरों 
तले रौंदा जा रहा हैं। जर्मेती की यह मुसीबत सत्य का आश्रय छोड़ने से हुई । 
यथार्थ वाजियों का नाश हुआ लेकिन दुःख है कि आज भी सत्य की प्रतिष्ठा नहीं 
हुई है। बुद्ध के बाद सदा नैतिक पतन होता है। आज मानों हम सत्य और अहिसा 
के जादर्शों को भूले हुए हैं और उसकी प्रतिष्ठा के लिए कोणिश करते हैं। हिला 
का तो मानो बोलबाला ही है ! आज आपस सें कितना बेर, कितनी घृणा, कितना 
विह्वष है। 

सारा संसार इस भट्टी मे जल रहा है। राष्ट्रों के गुट बन रहे है। सभ्यता को 
बरबाद करने वाले अस्त्र तैयार हो रहे हैं। लेकिन इस निराशा में भी आाशा की 
एक क्षीण रेखा है। गीता में कहा है कि थोड़ा भी धर्म बहुत बड़े भय से हमको 
बचाता है । थोड़े से लोग ही सत्य के लिए आत्मबलिदाब करते है और जब तक 
यहे है, हमको निराश होने का कोई कारण नहों है। मनुष्य गिर-गिरकर उठता है। 
बही उसका बड़प्पन है| 

ईसा और गांधी ऐसे लोग उँगली पर गिने जाने लायक हैं। सेकित इन्होंने 
सत्य और प्रेम के बल से संसार सें एक नया युग ही उपस्थित कर दिया। ईसा को 
सूली पर घढ़ना पड़ा, गांधी को गोली खानी पड़ी | किन्तु इस बलिदान ने संसार 
को हिला दिया । रोम का साम्राज्य न रहा, लेकिन ईसाई धर्म आज भी जीवित है । 
ईसाई धर्म ते बर्वर जाति के लोगों को भी पालतू बनाया और उनको दया-धर्मे 
की शिक्षा दी। ईसा को यूली पर चढ़ाकर उनके दुश्मनों ने सोचा था कि ईसा 
का सन्देशा जगत्‌ से उठ जायेगा। पर सत्य अत्याचार से और प्रचारित होता है। 
गांधी को गोली का शिकार कर हृत्या करने वाले और उसके साथियों ने सोचा 
था कि अब हुमारा मार्ग निष्कंटक हो जायेगा, लेकिन क्‍या हमते सही देखा कि 
उस विचारधारा की बढ़ती प्रगति रुक गई । कया यह नहीं सिद्ध होता कि सत्य की 
शक्ति बहुत बड़ी है । ईसा को शहीद हुए लगभग २,००० बे हो गये लेकिन जाज 
भी ईसा का पैगाम हमारे दिलो पर असर करता है और उनके मानते वालों की 
संख्या में कमी नहीं होती । ग्रांचीजी ने जिन्दगी-भर सत्य के प्रयोग किये । उनको 
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सन्य का बड़ा आग्रह था। इसी से उनका बड़ा प्रभाव था। उनकी वाणी और 
ध्गचरण में कोई अन्तर न था । जो कहते थे वह करते थे | सत्य के मानने से कभी 
घबड़ाते न थे। इसीलिए लाखों नर-नारी उनके पीछे चलते थे। उनके पास कोई 
दूसरी शक्ति न थी । सत्य की शक्ति ने ही ब्रिटिश राज को हिला दिया था और 
अन्त में उसको भारत छोड़ जाना पड़ा । गांधीजी आज भी जिन्दा हैं। वह पुकार- 
पुकारकर कहते हैं कि सत्य और अहिसा के आदर्श पर चलो | आपस मे प्रेम करो, 
सत्य कितना ही अप्रिय क्यों न हो, उसे ग्रहण करो । उनके भाषण का असर जादू- 
सा होता था लेकिन वह कोई बड़े वक्‍ता नथे। लेकिन उनके सत्य की भाखझ्या 
व्यापक थी। वह केवल अहिंसा का ही उपदेश नहीं देते थे किन्तु हिसा के कारणों 
पर भी विचार करते थे और उनको दूर करने की कोशिश करते थे। आज ससार 
को उसकी छिक्षा की कितवी जरूरत हैं। जब तक हम सत्य की महिमा को नहीं 
समझेंगे और तरह-तरह के कष्ट उठाकर भी उस रास्ते परन चलेंगे तब तक 
हमारा कल्याण नहीं होगा । निर्भय होकर सत्य की प्रतिष्ठा कीजिये, आपस में 
समानता और प्रेम का व्यवहार कीजिये, मनुष्य मात्र के कल्याण के लिए कोशिश 
कीजिये और सास्प्रदायिकता से ऊपर उठिये। यही गांधीजी का उपदेश है । यही 
अमिठ सत्य है। इस सत्य की पूजा ही गांधीजी की सच्ची पूजा है। सत्य की 
अमोघ शक्ति से अनुप्राणित होकर अपने देश और संसार के कल्याण के लिए आगे 
बढिये । 


सविनय अवज्ञा 


पूर्व इसके कि गांधीजी राजतीतिक क्षेत्र में अवतीर्ण हुए, कांग्रेस के आन्योलन 
का अचार वेधानिक था। सभा करके प्रस्ताव पास करना, गवर्चमेण्ट के पास 
डेपुटेशत ले जाना, आन्दोलन और प्रचार द्वारा लोकमत को तैयार करना और 
इस प्रकार ग्वर्नमेण्द पर दबाव डालना, इन्हीं सब उपायों का आश्रय लेकर कांग्रेस 
अपने राजनीतिक ध्येय को प्राप्त करना चाहती थी। यह सबको मालूम है कि 
कांग्रेस की स्थापना हा मे साहब के सक्तिय सहयोग से और अवकाशसप्राप्स ऐं्लो- 
इण्डियनों का आज्ञीर्वाद प्राप्त करके हुई थी। उस पीढ़ी के अंग्रेजी शिक्षित 
भारतीयों का ईमानदारी के साथ विश्वास था कि भारत का इंग्लिस्तान से सम्बन्ध 
ईश्वर की प्रेरणा से भारतीयों के कल्याण के' लिए हुआ है। इस विश्वास के कई 
कारण थे। यहाँ उनका उल्लेख करना आवश्यक होगा। यह विश्वास घीरे-श्रीरे 
डिगने लगा और जापान की विजय ने एशियाबासियों को एक नई प्रेरणा दी। 
कांग्रेस के भीचर एक नए दल की सूष्दि हुईं। इसने पूर्ण स्वतस्त्रता का ध्येय देश- 
वासियों के सम्मुख रक्खा। इंस ध्येय की ग्राप्ति के लिए इसने अमुखायेक्षा होने के 
स्थान में स्वावलम्बन की नीति को अपनाया। पुराती अनुनय-विनय की भीति 
को यह 'सिक्षां देहिं' की नीति कहते थे। यह ब्रिटिश शासन से अप्तहमोंग करना 
चाहते थे। स्वदेशी और बहिष्कार इनके मुख्य अस्त थे । यह जानते थे कि भारतीय 
ही अंग्रेजी श/सन चला रहे हैं और अंग्रेजी शासन का मुख्य उद्देय भारतीय 
व्यापार को अधिकृत करता था। अतः यह आशिक क्षेत्र में स्वत्तन्त्र होना चाहते थे 
और अंग्रेजी माल के व्यापार को नष्ट कर यह स्वराज्य देने के लिए अंग्रेजों को 
समझौते के लिए विवश करना चाहते थे । निष्किय प्रतिरोध भी इसके कार्यक्रम 
में था । सुअवसर आने पर यह कानून की अवज्ञा करने के पक्ष में थे | स्वदेशी और 
बहिष्कार का आन्दोलन बंगाल में प्रबल बैग से चला। पूर्वी बंगाल में छोठे पैमाने 
पर शासन से असहयोग भी किया गया। किन्तु दमन-चक्त इतती तेजी से चला 
कि सारे आन्दोलन का प्रसार व हो सका। घृरत में कांग्रेस के दो टुकड़े हो गये 
और नया दल कांग्रेस से पृथक हो गया। पृथक होने के पश्चात इस दल का दमन 


५० / साहित्य, शिक्षा एव सस्केति 


और भी तीब हो गया। जब प्रकाश रूप से नव्युवकों को आन्दोलन करने का 
अवसर न मिला तो दमन की प्रतिक्रिया के स्वरूप में विषप्लववाद ने जोर पकडा। 
काँग्रेस के कार्य करने के ढंग में कोई परिवततन न हुआ । अतः सामान्यजन पर 
कांग्रेस का अभाव क्षरिय होता गया और जब तक सन्‌ १६१६ में कांग्रेस में दोनो 
दलों का फिर से मेल न हुआ तव तक यही अवस्था बनी रही । पड्यन्त्रकारियों के 
दलों की सृष्टि होने लगी। 

प्रथम महायुद्ध के समय यह दल बहुत सक्तिय हो गये । सेना की सहायता से 
समस्त्र क्रान्ति करता इनका उलदेग्य था। डकैती करके यह धन-संग्रह करते थे। 
युद्धकालीन पड़यन्त्र विफल हुआ और कितने नतवयुवकों को फाँसी दी गई था काले 
पानी का दण्ड दिया गया । अनुभव ते सिद्ध कर दिया कि अतुनय-विवय और 
विष्लव यह दोतों प्रकार व्यर्थ हैं। विध्लव के यह प्रयत्न नवयूवकों तक ही सीमित 
थे। सिपाही-विद्रोह का उदाहरण इसके सामने था। उसी का यह अनुकरण करना 
चाहते थे। सामान्यजन को संगठित करना और उनको आन्दोलन में सक्तिय भाग 
लेने के लिए निमन्त्रित करना इनके कार्यक्रम में न था। परिणाम यह हुआ कि 
राजनीतिक जीवन क्षीण हो गया। सन्‌ १६१६ से कांग्रेस का प्रभाव फिर बढ़ने 
लगा, किल्तु कार्य की पद्धति प्रभावशाली त थी और इसलिए प्रचार के असतिर्वित 
कोई ठोस काम ने हो सका। महायुद्ध के समाप्त होने पर एशिया के देशों से 
अभान्ति बढ़ गयी थी और कांग्रेस के प्रभाव बढ़ने का भी यही कारण था। कांग्रेस 
में गदम दल भी था, किन्तु तीव्र प्रचार के अतिरिक्त इसके पास भी कोई कार्यक्रम 
न था। यूद्ध के बोझ से जनता के कष्ट बढ़ गये थे। जनता संघर्ष करना चाहती 
थो, किस्तु एक प्रभावशाली कार्यक्रम के अभाव में जननायक जनता के असन्तोष 
से उचित लाभ न उठा सके । 

इस वीच में ग्रांघीजी दक्षिण अफ्रीका से लौटे । वहाँ उन्होंने सत्याग्रह के 
अस्त्र का सफल घयोग किया था। सत्याग्रह का ही दूसरा नाम सविनय अवज्ञा है 
अर्थात्‌ उत्तर कानूतों की अवहेलना करना जो अर्नेतिक और व्यायसंगत नहीं है। 
जब गांधीजी दक्षिण अफ्रीका मे थे तब उत्त पर टाल्सटाय और थोरो का प्रभाव 
पड़ा था। इन्हीं के लेखों से उनको सबिनय अवज्ञा का महत्व मालूम पड़ा था। 
टाल्मदाय से उनका पत्र-व्यवहार भी हुआ था (अंग्रेजी में इसे 'पैसिव रेजिस्टेस' भी 
कहते है । किन्तु यह नाम ग्रांधीजी को पसन्‍द न था । उसका कहना था कि सविद्तय 
अवज्ञा निष्क्रिय नहीं है। वह सक्तिय है। गांधीजी अहिसा के समर्थक थे। किसी 
भी अवस्था सें वह हिंसा नहीं करता चाहते थे । किन्तु यह भी नहीं था कि वह 
अत्याचार और अनाचार को चुपचाप सहन कर लेते। उ नकी अहिंसा पुराने 
वार्निक नेताओं की अहिसा की तरह निष्क्रिय त थी। वह अत्याचार का अहिंसक 
ढग से अवश्य प्रतिकार करता चाहते थे। अन्याय को सहन करना यह आत्म 
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सम्मान के विरुद्ध मानते थे और उसे मानवता का हतन ममझते ये। उनका यह 
भी विचार था कि जो अत्याचार का विरोध नहीं करता, बहु स्दथ उसके लिए 
उत्तरदायी हो जाता है ! ब्यक्तियों वर होने वाले अत्याचार का ही वहु इस प्रका' 
विरोध नहीं करते थे किन्तु समुदाय पर होने वाले अत्याचार का भी विरोध इसी 
अस्त्र का प्रयोग कर करता चाहते थे। किन्तु इसमें एक अडचम यह थी कि कानून 
के तोड़ने से मर्यादा के नप्ट होने का भय था। समाज के सफल प्ंचालन के लिए 
यहु आवश्यक है कि नागरिक कानून का आदर करें। यदि काचूत का आदर उठ 
जाय तो समाज विश्वृंखल हो जायेगा। थोड़ा-सा विचार करने पर स्पष्ट हो 
जायेगा कि कभी-कभी ऐसे भी कानून बनते हैं जो न्यायोचित नहीं हैं । यदि कोई 
कानून नागरिक अधिकारों को विता पर्याप्त कारण के आघात पहुँचावे तो उतकी 
अवज्ञा करता नागरिक का कतंव्य हो जाता है। एक और मर्यादा की रक्षा करना 
है। गांधीजी मे इस समस्या का हल यह निकाला कि केवल अनैतिक कानून की 
ही अवहेलता हो सकती है और वही इस अस्त्र का प्रयोग कर सकता है 
साधारणत, कामून का आदर करता है। जो समाज के विरोधी हैं, उन्कों यह 
अधिकार नहीं है! 

मिरोध का यह प्रकार नैतिकता और मानवता का है। समाज का अस्तित्व 
नैतिकता और सदाचार पर निर्भर है। समाज मे झदि क्राजकता फैल जावे, यदि 
जगल का कानून प्रचलित हो जाय तो समाज छिन्त-भिन्‍न हो जाता है। यही 
कारण है कि साधारण लोग कानूव का आदर करते है और एक-दूसरे के 
अधिकार पर आक्रमण नही करते । किन्तु थोडे लोग अनाचारी होते है, वह समाज- 
विरोधी काम करते हैं। इसके सामाजिक, आथिक और पेतक कारण हैं। जब 
समाज में घोर असमानता उत्पन्न होती है और आथिक कप्ट में वृद्धि होती है तो 
अपराध में भी वद्धि होती है। कोई-कोई अपराधी वंशानुमत कारणों से ऐसा होता 
है। इन थोड़े से लोगों के लिए दण्ड का विधान होता है। दण्ड के भव से वह लोग 
भी अपराध से विरत रहते हैं जो कदाचित्‌ अन्य अपराध करते | दण्ड और पुलिस 
का विधान इसी आधार पर होता है कि समाज का एक छोटा भाग ही अपराध करता 
है। यदि सभी अशात्तिप्रिय होते तो उनका नियसल्त्रण करने के लिए इतनी पुलिस 
कहाँ से आती । स्याय और दान्ति का भाव ही प्रभाणतः समाज की रक्षा करता 
है। प्रत्येक मनुष्य में प्राय: कुछ-त-कुछ नैतिकता का भाव होता है। लोकापवाद 
से प्रायः सव लोग डरते हैं। सब चाहते हैं कि दूसरे उन्हें अच्छा समझें । जब कोई 
व्यक्ति अकारण दूसरे पर अत्याचार करता है और बह दूसरा बदला न लेकर 
सात्तिवक ऋरध प्रकट करता है तो इसके दो परिणाम होते है। थदि वह प्रतिशोध 
की भावना से प्रेरित होकर अत्याचार का पशु भाव और भी प्रबल हो जाता। 
नैतिकता को अवकादा देने के लिए उस में भी नेतिक॑ता नहीं जगती है 
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जब भत्याचार का जवाब अत्याचार से ते दिया जाय । उस अवस्था में भी नैतिकता 
नहीं जागती है जब अत्याचार को कायरता के कारण चुपचाप सह लिया जाता है। 
किन्त जब कोई व्यवित बदला लिए बिना अत्याचारी पर यह प्रकट कर देता है कि 
ब्रह्ट जम पर अत्याघार भी नहीं करेगा और साथ-साथ कायरता भी नहीं दिखावेगा 
तब अत्याचारी अपने ऊपर लज्जा प्रदर्शित करता है। उत्त पर यह प्रभाव इस 
कारण पड़ता है क्योंकि बहु यह आशा नहीं करता था कि जिस पर उसने अत्याचार 
किया है वह इस प्रकार शिष्दवा का व्यवहार करेंगा। साधारणतः अत्याचार 
पशुभाव को जगाता है और इसीलिए साधारण व्यवहार में देखा जाता है कि लोग 
अत्याचार का जवाब अत्याचार से देते हैं । 

दूसरा परिणाम यह होता है कि जब दूसरे देखते है कि यह व्यक्ति बदला व 
बेकर शान्त भाव से अत्याचार का विरोध मामवता के आधार पर करता है और 
अत्याचारी का अपकार न कर स्वर्थ कष्ठ सहन करता है तो वह अत्याधारी पर 
सोप प्रकट करते हैं और उसको धिक्कारते है। कभी-कभी वह उसका पक्ष लेकर 
अत्याचारी को स्वयं दण्ड देते हैं। यह देखकर अत्याचारी को अवसाद और उलानि 
उत्पन्त होती है। जो कोध के स्वयं बशीभूत नहीं होता, उसके साथ यदि कोई 

अन्याय करता है तो दूसरे उस क्रोध को अपना लेते है और अन्याय का विरोध 

करने नगते हैं । 

सानक-प्रकृति के इस विवेचन से स्पष्ट हो गया होगा कि संवितय अवज्ञा में 
क्यों एक अपूर्व शक्ति है। यह झक्ति नैतिक है। जब चम्पारन में गांधीजी ने 
भैजिस्ट्रेट की आजा का पालन करने से इनकार कर दिया तब बिहार की गंवनमेंट 
घबरा गयी । यहू पहला ही अवसर था कि किसी ने ऐसा किया हो । जिस प्रकार 
युद्ध में यदि कीई सेना शत्रु के विरुद्ध एक अपरिचित अस्त्र का ग्योग करे तो शन्न्‌ 
हतप्रभ होकर घबरा जाता है और उसके नैतिक बल का ह्वास होता है, उसी प्रकार 
सबिनय अवज्ञा करने वाला अत्याकारी या शासक को हतग्रभ कर देता है और वह 
हवूबुद्धि हो जाता है। युद्ध में भी सैनिकों का नैतिक बल अच्तिम निर्णय कराने मे 
हाथ रखता है। धीरे-धीरे शासक इस अस्त्र से परिचित हो जाते हैं और उसका 
मुकाबला करने के लिए तैयारी करते हैं । किन्तु य्रदि अस्त्र का प्रभोग करने बाला 
चरित्रवान्‌ होता है और उसका पक्ष स्यायसंगत होता है तो यह अस्त्र अपना काम 
करने में चूकता नहीं है । 

इस अस्त के सफल प्रयोग के लिए कुछ शर्ते अनिवाय॑ है। प्रयोक्‍ता का पक्ष 
स्थाय पर आश्वित होना चाहिए, प्रयोकता को सच्चरित्र होता चाहिए और प्रचार 
द्वारा जनता को बता देना चाहिए कि उसका पक्ष न्‍्यायसंगत हैं। यदि सामुहिक 
रूप से सविनय अवज्ञा होता है तो कम-से-कम आन्दोलन का नेतृत्व करने बालों 
में यह गुण होने चाहिए । थदि भ्रयोक्ता एक ऐसा व्यक्ति है जिसका समाज पर 


सविनय अबज्ञा , ४३ 


अच्छा प्रभाव हैं तो सफलता की सम्भावना और भी वढ जाती है । हरिजन के प्रदन 
को लेकर गांधीजी ने अकेले ब्रिटिश साम्राज्य को हिला दिया था और अपना 
पुराना निर्णय बदलने के लिए उसे बाध्य किया था। जिस प्रइन को लेकर सत्याग्रह 
किया जाय उसमें असत्य का आश्रय न लेना चाहिए अन्यथा भेद खुल जाने पर 
सहानुभूति जाती रहती है। इसी कारण गांधीजी अच्छी तरह जॉच करके ही 
किसी सासले को हाथ में लेते थे । यह भी आवश्यक है कि पूर्व इसके कि संबवितय 
अवज्ञा की जाय दूसरे संवैधानिक उपायो से काम लेना चाहिए, जब उतसे काम न 
चले तभी सत्याग्रह आरम्भ करना चाहिए । सविनय अवज्ञा आत्म-रक्षा के लिए 
है और जब जनता पर यह प्रभाव पड़ता है कि सत्याग्रही निरुषपाय होकर ही अपने 
बचाव के लिए इस अस्त्र का प्रयोग करता है तव॑ जनता की सहानुभूति और भी 
बढ जाती है। जब अन्य उपायों से काम निकलता है तब तीत्र प्रथोग क्यों किया 
जाय ! 

गांधीजी ने सत्याग्रह के अनेक प्रयोग किये और उनको प्रायः सफलता सिली । 
कभी-कभी उन्हें अतशन भी करना पड़ा। किन्तु यह आत्मशुद्धि या स्वजनों के 
वि्ड्ध होते थे । गांधीजी सबको अनशन करने की अनुमति नहीं देते थे । इसका 
प्रयोग जितना कम किया जाय उतना ही अच्छा है। किसी विशेष अवस्था सें ही 
इसकी अनुमति देनी चाहिए। 

गांधीजी द्वारा कांग्रेस को यह एक नया अस्त्र मिला। आर्थिक प्रहनों को 
लेकर भी इसका प्रयोग किया गया । इसके द्वारा जनता की राजनीतिक जेतना 
बढ़ी और निराशा तथा अकमंण्यता का वातावरण दूर होने लगा । 

चम्पारन में गांधीजी को विजय मिली । निलहे साहँबों का किसानों धर 
अत्याखार बन्द हुआ और वह अपनी कोठियाँ और जमीन बेचकर जाने लगे । 
गाधीजी की लोकप्रियता बढ़ने लगी और उसी समय से वह विहार के किसानों 
के देवता हो गये । इस तरह के कई स्थानीय सत्याश्रह गांधीजी ने सफलता के 
साथ चलाये । सन्‌ १६२० में खेड़ा (भ्रुजरात प्रान्त) जिले के किसानों की फसल 
नष्ट हो गयी थी और साधीजी ने मुजरात सभा की ओर से लगान माफ करने 
का आन्दोलन आरम्भ किया और किसानों को लगान न अदा करने का आदेश 
दिया। अन्त में गवर्ममेण्ट से समझौता हो गया | जो जमीतने जब्त को गयी थीं, 
वापस कर दी गयीं । चम्पारन में किसानों को सत्याग्रह नही करना पड़ा था किन्तु 
खेड़ा में बड़े पैमाने पर किसानों ते लगानबन्दी की और जमीनों के जब्त होने पर 
भी शान्त रहे । इसी प्रकार गांधीजी के आदेश से अहमदाबाद के मिल्र झजदूरों ने 
दो बार हड़ताल की और अन्त में समझौता हो गया। एक वार ग्रांधीजी ने उनके 
लिए अनहान भी किया था। सन्‌ १६२८ का बारडोली सत्याग्रह प्रसिद्ध है। वहाँ 
जमीन के बम्दोबस्त का प्रदतत था इस सत्याग्रह ने सारे संसार की दृष्टि माकृष्ट 
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की । अन्त में गरवर्नमेण्ट को गांधीजी की माँग स्वीकार करनी पड़ी । 
गांधीजी की ग्रह सबसे बड़ी देव थी। सत्याग्रह हमारे देश से लोकप्रिय हो 
गया है। सभी राजनीतिक दल इस अस्च का समय-समय पर प्रयोग करते है। 
गांधीजी इसे अमोध अस्त्र समझते थे । उतका मत था कि इससे विरोधी का हृद्य- 
पश्वितन होता है । भानव जाति में उनका बड़ा विश्वास था। उनकी मान्यता थी 
कि हीच से तीच पुरुष का भी सुधार हो सकता है। प्रतिशोध की भावना से बैर 
शान्त नहीं होता है और जित क्रम का एक बार भारभ्भ द्वोता है उसका अन्त नही 
दीखता ! 
गांधीजी सत्याग्रह हारा बाहुर के आक्रमण से देश की रक्षा करने के पश्ष मे 
थे। किन्तु इसकी सफलता में सहसा विश्वास नहीं होता और न आज तक किसी 
ने इस प्रयोग को सफल करके दिखाया है । 
विद्व-बान्ति की स्थापना के लिए युद्धों का अन्त होना चाहिए । हिसा द्वारा 
शान्ति की प्रतिष्ठा नहीं हो सकती। दो महायुद्ध हो चुके हैं और तीसरे का 
शओीगणेश हो रहा है ! यह क्रम कब तक जारी रहेगा ! यदि एक विश्व-व्यापी युद्ध 
और हुआ तो सभ्यता का ही विनाश हो सकता है। किन्तु यह भी स्पष्ट है कि 
अन्याय के आधार पर विद्व-शान्ति नही स्थापित हो सकती । यदि स्वेच्छा से लोग 
न्याय ते करें तो छपाय स्थाय पाते का होना चाहिए। सत्याग्रह ही इसका डपाय 
है। आज अन्तर्राष्ट्रीय कानून का आदर नहीं है । उसके स्थान मे जगल का कानुन 
प्रचलित है। नैतिकता का ह्ास हो रहा है | विकृत रूप की राष्ट्रीयता राष्ट्र-राष्ट 
के बीच सौहाद नहीं स्थापित होने देती । जब तक लोग एक विश्व का दर्शन नहीं 
करेंगे और यह नहीं समझेंगे कि सबकी रक्षा में ही प्रत्येक की रक्षा है तब तक 
विश्व में अशान्ति बची रहेगी और युद्ध निरन्तर होते रहेंगे। नैतिकता का स्तर 
ऊंचा करके ही हम संसार को नप्ठ होने से बचा सकते हैं। सत्याग्रह की विज्लेषता 
यह है कि यह एक नैतिक अस्त्र है और अस्याय का मुकाबला करने की अपने मे 
सामथ्यं रखता है। सत्याग्रह दोनों पक्ष का उपकार करता है। सत्याग्रही का नैतिक 
बल बढ़ता है और जिसके विरुद्ध इसका प्रयोग होता है उसका यह उपकार नही 
करता वरन उसको यह एक महान भय से बचाता है। 


साम्प्रदायिक एकता की आवश्यकता 


राष्ट्रीयता और जनतन्त्र इन दो शक्तियों ने एशिया के सब देशों में जन- 
जागरण किया है। इन्हीं दो शक्तियों के कारण एशियाबासियों में साम्र।/ज्यदाद 
का सफल विरोध करने की अद्भुत क्षमता उत्पल्त हुई है। इन्ही के वरद हस्त का 
सहारा लेकर भारत स्वतन्त्र हुआ है। यही श क्तियाँ उन्‍्मूकत न होती और हमको 
प्रभावित न करती तो हमारी निष्कमंण्यत्ता और हमारे सम्मीहु का अन्त न होता 
और विविध जातों और धामिक सम्प्रदाओं में बँठा हुआ हमारा देश एक सूत्र में 
ग्रथित होकर और एक समान भावना से प्रेरित होकर राष्ट्रीय स्वाधीनता के लिए 
प्रयत्त त करता । इन शक्तियों क प्रादुर्भाव और विकास कंसे हुआ, इस विषय पर 
विचार करने का यहाँ अवसर नहीं है। हमको इन शक्तियों के स्वरूप और लक्ष णो 
को जानता चाहिए और यह समझना चाहिए कि यह शक्तियाँ आज भी काम कर 
रही हैं और यदि हमकी जीवन और विकास की ओर बढ़ना है तो हमको इनकी 
आज भी आवश्यकता है। इन दक्तियों की उपेक्षा कर हम अपने में कसने वाले 
सभी लोग, अपनी-अपनी जात, अपनी-अपनी बिरादरी और अपने-अपने सम्प्रदाय 
से ऊपर उठकर सबके साथ समान रूप से एकता का अनुभव करते हैं और राष्ट्रीय 
प्रश्नों पर राष्ट्रीय दृष्टि से, न कि अपनी बिरादरियों, अपने सम्प्रदाय की संकुचित 
दृष्टि से, विचार करते हैं। एकता के जिस कार्य को वंश या धर्म बिरादरियों और 
सम्प्रदायों में सिद्ध करता है, राज्य की भौगोलिक सीमा के भीतर वही कार्य राष्ट्री 
यता सम्पच्च करती है। किन्तु प्र-कार्य तभी पूरा हो सकता है जब हम बिदादरी 
और सस्प्रदाय की क्षुद्र ग्रन्धि से ऊपर उठना सीखे । भारत को एक युदृढ़ राष्ट्र में 
गठित करने के लिए यह्‌ आवद्यक है कि जो प्रतिगामी भाव और शझक्तियाँ हमको 
जात-पाँत और सम्प्रदाय के छोठे-छोटे टुकड़ों में विभाजित करती है और हमारी 
शक्ति को विख्ेरती है उनका हम तींब विरोध करे । यही शक्तियाँ अवसर पाकर 
हमकी छिन्न-भिन्‍न कर देने का प्रयत्न करती हैं। युग की तवीत झकितियों ने इन 
पर अभी पूर्ण विजय नहीं प्राप्त की है क्योंकि नदीन भावों ने हम सबके हुदय और 
मस्तिथ्क को अभी प्रुर्ण रूप से व्याप्त नहीं किया है। इस साम्प्रदायिक अदेध के 


४६ / साहित्य, शिक्षा एवं संस्कृति 


म्परण हमारे देश के दो टुकड़े हुए और यदि हम राष्ट्रीयता को पूर्ण रूप से अपनाते 
नहीं तो देश इसी प्रकार बँठता चला जायेगा । पूर्वी पंजाब में आज मुसलमान 
शुत्य के बदाबर हैं किन्तु वहाँ हिन्दू-सिख प्रइत उठ खड़ा हुआ है। दक्षिण मे 
ब्राह्मण-अब्राह्मण प्रदन है और द्वविडस्थान की माँग भी हमारे सामते आ गयी 
है । हमने पाकिस्तान की साँग का मजाक किया और अपने मच को यह कहकर 
हाहुस दी कि इस माँग में कुछ दम नही है और श्री जिन्‍ता अंग्रेजों का एजेट मात्र 
है। किस्तु वह माँग पूर्ण होकर रही । इसी प्रकार द्रविडस्थान की माँग की उपेक्षा 
करना मुर्खता होगा । आज आपको यह माँग सारहीन मालूम पड़ती है किन्तु यदि 
हमने समय से इसके आधार को निर्मूंल नहीं किया और उत्तर और दक्षिण के बीच 
वास्तविक सौहाद स्थापित वहीं किया तो यही माँग एक दिन भीषण रूप धारण 
कर लेगी । इन सबके मूल में हमारी संकीर्णता, जात-पाँत का भेदभाव और हमारी 
साम्प्रदायिक बुद्धि काम करती है। राष्ट्र-संगठन के कार्य में यही संकुचित भाव 
बार-बार वाघा डालता है। हमारी सामाजिक व्यवस्था का आधार जसभानत्ता 
रहा है और इसी कारण हमारे देश में जनतस्त्र पनप' नहीं पाता तथा राष्द्रीयता 
मबल और पृष्ट नहीं हो पाती | हमको समझ लेना चाहिए कि जब तक हम इन 
छोटी-छोटी दीवारों को गिरा नहीं देते जो हमको एक-दूसरे से अलग करती हैं 
तथा जात-पाँत के तारतम्प को हटाकर और धर्म को अपनी उचित मर्यादा में 
सीमित रखकर सच्ची राष्ट्रीयता और जनतन्त्र की ओर अग्रसर नहीं होते तब 
तक हमारा भविष्य अन्धकार से आच्छन्न है। प्रत्येक को धामिक स्वतन्त्रता 
मिलनी चाहिए, जहाँ तक वह सामाजिक श्ञान्ति और नैतिकता के प्रतिकूल नही है 
किन्तु उसका राजनीति से कोई सम्बन्ध न होना चाहिए। धर्म एक व्यक्तिगत 
धस्तु है। वह राष्ट्र के काये में बाधक क्‍यों हो; और बह धर्म धर्म ही क्‍या है जो 
दया और न्याय पर आश्रित नहीं है, जो आततायियों से दुबंलों की रक्षा वही 
करता । किन्तु वास्तविकता यह है कि धर्म का लोग राजनीति के लिए उपयोग 
करते हैं और जनता की साम्प्रदायिक बुद्धि होने के कारण जनता इन लोगों के 
हाथ में खेलती है । राज्य को किसी धर्म में हस्तक्षेप नहीं करना चाहिए किन्तु ऐसे 
उपाय अवद्य सोचने चाहिए जो इस साम्प्रदाथिक बुद्धि को विनष्ट करने में समर्थ 
हो। 

केवल यह उपदेश देना पर्याप्त नहीं है कि हिन्दू-मुसलमान-सिख क्षादि को 
परस्पर प्रेंम से रहता चाहिए। हमको अपनी दुर्बलता के कारण ढूँढ़ने चाहिए 
और उनको दूर करने का प्रयत्न करता चाहिए। इस समय एक ऐसे उदार 
पास्क्रतिक आन्दोलन की आवश्यकता है जो हमारे दूषित मन को विशुद्ध करे और 
थग के अनुकूल हमें तये संस्कार सम्पन्त कर हमको उदार बुद्धि प्रदान करे । 
में के संचित क्ुसंस्फारों को विनष्ट करने के लिए कोई एक उपाय 
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पर्याप्त नहीं होगा । साम्प्रदायिक चुद्धि को विनब्द करने के लिए यह आवश्यक है 
कि वह, जिनका पर्स से सम्बन्ध नहीं होना चाहिए, कानून से निर्श्चित हों। 
उद्हरण के लिए, मृस्लिम कानून के भेद मिंटा देते चाहिए। इसी प्रकार हम 
घीरे-धीरे आचार को समानता और एकरूपता ला सकेंगे और आचार की 
विविध्वता को बहुन कुछ घटा सकेंगे। ओर भी कई उपाय हैं जित पर विचार 
किया जा सकता है। किन्तु सबका आधार यही है कि सवकी ऐसी शिक्षा-दीक्षा 
होती चाहिए जिससे जआाचार की एकरूपता सिद्ध हो और सब राष्ट्रीयता और 
जततन्त्र के महत्त्व को समझें और उनके अनुकूल अपने आचरण को बनायें । इस 
दृष्टि से नई पीढ़ी पर उचित ध्यान देने की आवश्यकता है। हमारे नवयूवक्षों के 
ज्ञान का विस्तार होना चाहिए। उनकी जानकारी हर दिशा में बढनी चाहिए। 
जब वह अपनी आँखों के सामने बनते हुए इतिहास का ठीक प्रकार अध्ययन करेंगे 
और उन शक्तियों को पहचानेगे जो आज नये समाज का निर्माण कर रही हैं और 
घीरे-धीरे सफल जगत्‌ को एक कर रही हैं तब उत्तकी संकीणेता दूर होगी और 
उनकी दृष्टि व्यापक और उदार होगी। इस सामाजिक जायरूकता और चैतन्य 
की अत्यन्त आवश्यकता है और जितनी मात्रा मे इसकी बुद्धि होगी उतनी मात्रा 
मे हमारे लवयुवक् नवनिर्माण के कार्य मे परिशोधित बुद्धि से कार्य करेगे। 
नैतिकता की शिक्षा देने से ही सदुबुद्धि और सद।चरण की वृद्धि नहीं दोगी। जब 
जीवन का एक लख््य निश्चित होगा, जब उस लक्ष्य को प्राप्त करने के लिए लगन 
उत्पस्त होगी, तथ चरित्र आप ही एक नये साँचे में हलने लगेगा । साथ-ही-साथ 
जनसाधारण के ज्ञान के स्तर को विस्तृत करना होगा। यह काम रेडियों हारा यदि 
होगा, तो प्रौढ़ शिक्षा की ओर भी अधिक ध्यान होगा । जनतंत्र जीवन का एक ढंग 
है । हम इसके अभ्यस्त नहीं हैं। हमारी समाज-व्यवस्था इसमें बाधक है। इसका 
भी बदलाव होगा । यह सव काम' अत्यन्त आवश्यक हैं और जब तक यह मौलिक 
कार्य नही होते तब तक हमारी उन्नति नहीं होगी । 
हमको यह नहीं देखना है कि दूसरे क्या करते हैं; प्रतिज्ोध और विद्वेष की 
भावना से किया हुआ काम कभी ठीक नहीं होता। हमको अपना लाभ देखना है 
और अपने सामाजिक और आश्यात्मिक मुल्पों की रक्षा करती है। मैं निःसंकोच 
कहना चाहता हूँ कि यदि हमने अपनी साम्प्रदायिक बुद्धि का परित्याग नहीं किया 
और जात-पाँत के भेद-भाव को मिटाया नही तो हम आगे नही बढ़ सकेंगे। सकल 
राष्ट्र तभी बन सकेगा जब भारत के भीतर रहने वाले सभी लोग, बिला लिहाज 
धर्म, सम्प्रदाय, प्रान्त और जात के, भारतीय समाज के निर्माण में परस्पर सहयोग 
करेंगे और एक-दूसरे के साथ एक देश के नागरिक होने के नाते समानता और 
स्नेह का व्यवहार करेगे। हमको राष्ट्रीय प्रइनों पर राष्ट्र के हित की दृष्टि से 
। बचार करना चाहिए और अपने छोटे-छोटे स्वार्धों को तिलांजलि देनी चाहिए 
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यदि इस दृष्टि से देखा जाय तो मानना पड़ेगा कि साम्प्रदायिक एकता की 
क्तिनी आवश्यकता है। परस्पर का विद्वेथ बन्द होना चाहिए और सबके हितो 
की रक्षा होनी चाहिए और प्रत्येक को इस प्रकार आचरण करना चाहिए जिसमे 
वह दूधरों का विश्वासपात्र बन सके । आज का अविश्वास और सन्देह का 
वातावरण घातक हैं। यदि इसे दूर नही किया गया तो यह रोग सक्रामक हो 
सकता है । इसका इलाज जल्द होना चाहिए और इलाज वही है जो ऊपर बताया 
गया है! यह सकीच का युग नहीं है। यह अस्तर्राष्ट्रीयता का युग है। इस युग मे 
सकीर्ण भावों को पनपने देवा आम-विनाश को निमंत्रण देना है और युगधर्म की 
अवहेलना करना है। युग की अन्तरात्मा उदारता चाहती है और मानव को 
मानवता से पृथक करने के जितने प्रकार चले आ रहे है उनका ध्वंस चाहती है। 
यह कार्य होकर रहेगा। प्रतिगामी शक्तियाँ कही-कहीं कुछ काल के लिए 
विजयी हो जायें किन्तु अन्त में मानव-धर्म की विजय होगी। जो व्यक्ति और 
समूह समाज का विकास चाहते हैं और समझते है कि मानव-मात्र का कल्याण इसी 
में है कि युग की माँग का समर्थन किया जाय उन सबको साम्प्रदायिक विद्वेष को 
शान्त करने के लिए समवेत्त खेष्टा करनी चाहिए । 


सत्य की शक्षिति', 'सविन्य अवज्ञा' और साम्प्रदायिक एकता की आवश्यकता 
'अ्रक निबन्ध्र रेडियोवार्त्तायं हैं 
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मातनीय सभापति भहोदव, मानतीय शिक्षा-सचिव जी, श्रीमान कुलपति जी, 
विद्वद्वुन्द, स्नातक बन्धुओ, तथा देवियों और सज्जनो, 

आपने उपाधि-वितरणोत्सव के शुभ अवसर पर द्वीक्षान्त भाषण के लिए 
मनिमन्त्रित कर मुझे गौरवान्वित किया है। इस कृपा के लिए मैं आपका अत्यन्त 
कृतज हूँ । 

काशी भरत का सबसे प्राचीन तंगर ओर विद्यवापीठ है। इसको शिक्षा की 
परम्परा अक्षूण्ण रही है और यह सदा से भारतीय संस्कृति और सस्क्ृत विद्या वा 
प्रधान केच रहा है। आज भी इसका सारे देश में आदर है। काशी के इस संस्कृत 
महाविद्यालय ने विशेष रूप से प्रसिद्धि प्राप्त की हैं। इस विद्यालय को अनेक प्राच्य 
और प्रतीच्य विद्वानों ने सुशोमित किया है और यह उन्हीं की प्रकाण्ड चिद्वत्ता मौर 
साधन का फल है कि इस विद्यालय की कीति समस्त भारतवर्ष में फेल गयी है। 
स्थापना के अरमभ्भकाल से ही इस संस्था का एक उद्देदय संस्कृत ग्रन्थों का संप्रह 
करना भी रहा है और इस उद्देश्य में इसको विशेष रूप से सफलतः मिली है। 
डाक्टर केमिस के उद्योग से सन्‌ १६१४ में ग्रत्थागार के लिए सरस्वती भवन्त की 
स्थापना हुई थी और यह हे का विषय है कि इस पुस्तकालय में हस्तलिखित 
प्राचीन पुस्तकों की संख्या ५०,००० से अधिक है। यह संग्रह विशेष रूप से उल्लेख- 
नीय है और सरस्वती भवन से जो ग्रन्यमाना प्रकाशित होती है उसमें अब तक इस 
सभ्रह्व के दो सौ उपादेश ग्रन्थ प्रकाशित हो चुके है । 

मैं अपने को भाग्यशाली समझता हूँ कि मैंने इस विद्या लय के जिसिपल डाक्टर 
वेनिस, पं० केशव शास्त्री और प्रों० नाम त से सस्कृत, प्राकृत, पालि तथा पुरातत्त्व 
की शिक्षा प्राप्त की थी तथा इस महाविद्यालय के गोलीकवासी म० म० श्री राम 
झास्त्री तैलंग और पं० जीवनाथ मिश्र से अलंकार शास्त्र तथा स्थाय का अध्ययतत 
भी किया था। भारतीय संस्कृति और प्राचीन इतिहास के धति जो मेरी श्रद्धा थी 
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बही मुझको यहाँ खीच लायी थी । उस काल का स्मरण कर मुझे आज भी अपू 
आनन्द होता है क्योंकि इस विद्वानों के चरणों सें बैठकर मैंने अपनी प्राचीन 
मस्कृति का थोड़ा-बहुत ज्ञान प्राप्त किया था और आधुनिक आलोचता और 
अन्वेयण के प्रकार का अध्ययन किया था| जो व्यक्ति अपनी ज्ञान-परम्परा तथा 
अनीत के इतिहास का ज्ञान नही रखता बह सम्य और शिष्ट नहीं कहला सकता, 
क्योंकि वर्तमान का घूल अतीत में है और विवा उसको जाने व्तंमानकाल के 
सामाजिक जीवन मे बुद्धिपू्वंक सहयोग करना कठिन है। अतः मैं इस संस्था का 
अत्यस्त ऋणी हूँ। एक और दृष्टि से भी उत दिनों की स्मृति बड़ी मधुर है। जो 
विदेशी विद्वान्‌ यहाँ अध्यापन का कार्य करते थे, वह संस्कृत विद्या के परम 
अनरागी थे और उन्होने इस महाविद्यालय के पण्डितों से प्राचीन शास्त्रों का ज्ञान 
प्राप्त किया था। इस कारण यहाँ का वातावरण अन्य विद्यालयों से स्वंधा भिन्न 
था । 

बह प्रसन्‍त्रता का विषय है कि प्रान्त की गवर्नमेण्ट ने इस विद्यालय को संस्कृत 
विव्वविद्यालय का रूप देने' का निश्चय किया है। अब समय आ गया है कि इस 
सस्था का लक्ष्य अधिक व्यापक और समय के अनुरूप बनाया जावे। भारतीय 
और प्रत्तीच्य विद्वानों के सहयोग से संस्कृत वाडम्मय का उद्धार हो रहा है। इस 
शुभ कार्य का श्रीगणेश यूरोपीय विद्वानों ने किया था। किन्तु गत ३० वर्षों मे 
भारतीय विद्वानों ते अपूर्य उत्साह और लगन से अन्वेषण और शोध के कार्य भे 
विशिष्ट भाग लिया है। राजनीतिक चेतना के साथ-साथ राष्ट्रीय आधार पर 
मास्कृतिक जीवन को आश्वित करने का भी प्रयत्न किया गया है। प्राचीत इतिहास 
और संस्कृति के अध्ययन में विशेष अभिरुचि उत्पन्न हो गयी है और भारतीय 
विद्वानों ने पाश्चात्य शिक्षा हारा अन्वेषण की बेज्नानिक पद्धति को सीखकर 
साहित्य, भाषा, धर्म तथा सामाजिक संस्थाओं का अध्ययन किया है। 

आज भी इस का में यूरोपीय विद्वानू अपना दान दे रहे है । किन्तु इसमे 
सन्देह नही कि स्वतन्त्र होने पर हमारा उत्तरदायित्व बहुत बढ़ गया है। हमारा 
कतंव्य है कि संस्कृत विद्या के अध्ययत्त को हम पाठ्यक्रम में विशिष्ट स्थान दे 
और अन्वेषण के कार्य को प्रोत्साहन दें। आधुनिक युग के दो महापुरुषों के कारण 
तथा अपनी ब्राचीत संस्कृति के कारण हमारा' ससार मे आदर है। यह खेद का 
विपय होगा यदि हम इस आवश्यक कतंव्य की ओर उचित ध्यान न दें और सस्क्ृत 
वादमय की रक्षा और वृद्धि के प्रति उदासीनता दिखायें । सस्कृत वाइूमय आदर 
और गौरव की वस्तु है और उसका विस्तार और ग्राम्भीयें हमें चकित कर देता 
हैं । हमको उस्तका उचित गर्व होता चाहिए। संस्कृत संसार की सबसे प्राचीन झार्य 
भाषा है जिसका वाडमय आज भी विद्यमान है। ऋग्वेद हमारा सबसे प्राचीन 
पन्‍्य है। रामायण और महाभारत संसार के अनुपम और बेजोड काव्य है ' यही 
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हमारी संस्कृति की मूलभित्ति है। अनेक लाटक और काव्यों की सामग्री इन्हीं 
ग्रन्थों से उपलब्ध हुई है। महाभारत वेद के मम्गन पवित्र माना जाता ह्ठै। 
(इततिहासएुराणं पंचम वेदानां वेदम) महाभारत हमारी प्राचीन संस्कृति का 
भण्डार है | इसमें प्राचीस आवार-लिचार, रीसि-तीति, आदर्श और पंस्थाओों का 
इलिहास उपनिवद्ध है। यह दर्पण के समान है जिससे प्राघीनत भारत का जीवन 
प्रतिविम्बित होता है । काल की दृष्टि से रामायण एक उत्कृष्ट भ्रत्थ हैं। इसलिए 
वाल्मीकि को आदिकवि कहते है । इसमे माधु्यें और प्रसाद गुण है और यह उत्तम 
काव्य का प्रतिमान समझा जाता है। 
इसी कारण रामायण और महाभारत के अनेक संस्करण है । रामोपाड्यात्त 
यवद्वीप, बाली द्वीप, सुमात्रा, कम्बोडिया, चम्पा, स्थाम, चीन और लिव्वत मे 
प्रचलित था। यवद्वीप की रामायण के कुछ अंश भट्टिकाब्य का अनुवाद है और 
कुछ अंश उसके आधार पर लिखे गये हैं। तिव्बंत में जो रामायण का सस्‍्करण 
प्राप्त हुआ है उसकी कथा रामायणी कथा से सिन्‍न है। जेनियों में भी रामायण 
के दो संस्करण हैं-- एक वाल्मीकि का अनुसरण करता है, दूसरा बौद्ध कथा से 
प्रभावित है। इसी प्रकार महाभारत की कथा भी किसी-न-किसी रूप मे वृह्त्तर 
भारत के कई देशों में प्रचलित थी। भारतीय भाषाओ ते तुलनात्मक भाषा-विज्ञान 
को जन्म दिया है। व्याकरणगशास्त्र भी इस देश मे चरम विकास को पहुँचा है। 
रूसी विद्वात्‌ दचेरवात्सकी के शब्दों मे पाणिनि की अष्टाध्यायी माववी बुद्धि की 
सबेश्रेष्ठ क्ृतियों में से है ! 
उपनिषदों की विचारधारा और साधना संसार के अलप्य र्नो मे से है। 
भारत में जिन विशिष्ट विचारधाराओं ने जन्म लिया है उने सबका सूल स्थान 
उपतिषदों में है। उपनिषद्‌ के वाक्‍्यों मे गाम्भीय॑, मौलिकता और उत्कर्प पाया 
जाता हैं और वह प्रशस्त, पूनीत और उदाच भाव से व्याप्त है। मेक्समूलर का 
कथन है कि उपनिपद्‌ प्रभात के प्रकाश और पव॑तों की शुद्ध वायु के समान है। 
जिस प्रकार जब हिमाती से पृण्यसलिला भगवती भागीरथी उद॒गत होकर पर्बत- 
माला में घूमती हुई प्रवाहित होती हैं तव उनमें स्थान करने से बाह्य और 
आस्यस्तर की विवृद्धि होती है और एक क्षण के लिए ऐसी प्रतीति होती है मानों 
सकल बासना का क्षय हो गया हों, सकल शरीर प्रीति-रद से आप्लुत और सकल 
चित्त कुशल चेतना को भावना से बासित और व्याप्त हो गया हो, उसी प्रकार 
उपनिषत्वाक्यों मे अवगाहुन कर एक नया चैतन्य और एक नयी प्रेरणा मिलती 
है। यह वाक्य कभी बासी नहीं होते, कभी पुराने नहीं पड़ते ॥ यह सदा नृतन और 
सदा नवीन हैं। उपनिषद्‌ वह स्तम्भ है जिस पर प्रतिष्ठित संस्कृत विद्या और 
भारतीय संस्कृति का दीपक सदा प्रकाह देता रहता है । यही हमारी अचल निधि 
है, यही हमारा जय-स्तम्थ है । 
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संस्कृत वाइःमय की व्यापकत्ता भी अदुभुत है। इसके अन्तर्गत अनेक शार5 
और विद्याएँ है। इसकी धारा अधिच्छिन्स रही है सरक्षत वाइमय में मैं पालि 
और ग्राकृत का भी समावेश करता है। एक समय था कि जब संस्कृत का विशाल 
ल्ेत्र था। मध्य एशिया से लेकर दक्षिण-पूर्व एशिया के द्वीपों तक संस्कृत का 
अखण्ड राज्य था । उस समय विविध सस्प्रदायों के विद्वान सस्कृत में ही ग्रन्थ- 
रचना करते थे और ज्ञास्त्रार्थ भी संस्कृत में होता था। इस विद्याल क्षेत्र पर 
भारतीय सस्क्ृति का अपूर्व प्रभाव पड़ा था। यवद्वीप का प्राचीन साहित्य संस्कृत 
पर आश्चित था और स्यास, लंका, मलय, जावा, हिम्दवीन आदि की भाषाओं पर 
संस्कृत का प्रभाव जाज भी स्पष्ट है। इसी काल में भारतीयों मे इस द्वीपों में उप- 
निवेश वसाये ये । मध्य एशिया में बौद्धधर्म के साथ-साथ भारतीय भाषा, लिपि, 
दर्शन और कला भी गयी थी। तिब्बत का बौद्ध वाह्मय भारतीय और भोद के 
पण्डितों के सहयोग से तिब्बती भाषा में अनूदित हुआ था और तिब्बती लिपि भी 
भारत की देन है। आज भी तिब्बत के मठो में प्राचीन संस्कृत के ग्रन्थ पूजे जाते 
हैं। विडवाग का न्‍्यायमुख और आलम्बन परीक्षा, धर्मकीत्ति का प्रमाणवात्तिक 
आदि कई प्रसिद्ध ग्रन्थ वहाँ से उपलब्ध हुए है । मह।पण्डित श्री राहुल सांकृत्यायन 
तिब्बेत के मठों से ५१० हस्तलिखित संस्कृत पोधियों की सूची लःये है। अनेक 
भारतीय ग्रन्थ मध्य एशिया में पाये गये हैं। सिकिआंग का प्रान्त जो आज 
रेगिस्तान है, एक समय हृरा-भरा प्रदेश था और उसके नगरों में बौद्धों के अनेक 
विहार और चेत्य थे जहाँ समृद्ध पुस्तकागार और कल्ला की बस्तुएँ थी। इस 
स्थाव पर अनेक भाषाओं का समागम और मिलन होता था। इस प्रदेश्न से 
संस्कृत, प्राकृत तथा अन्य अपरिचित भाषाओं के ग्रन्थ उपलब्ध हुए हूँ । स्टाइन ने 
भारत की ओर से खोज का काम किया था । पुराने विहारों के भग्नावशेय से बाद 
मूर्तियाँ तथा रेशम, कागज और कपड़ा पर अनेक चित्र प्रास्त हुए हैं। इस खोज 
से एक विलुप्त सम्यता का पता लगा है। तुर्फान, कूचा, खुतन तथा अन्य स्थानों 
से विपुल सामग्री प्राप्त हुई है। यह ग्रन्थ भूजेपत्र, कागज, चमड़ा या लकड़ी पर 
लिखे गये हैं। इनकी लिपि ग्रुप्तकालीन अथवा खरोष्ट्री है । बौद्धो के संस्कृत आग्रम 
के कई ग्रन्थ यहाँ पाये गये हे तथा मातृचेट के दो प्रसिद्ध स्तोत्न ग्रन्थ भी मिले हु 
जिनकी अर्थसा चीनी पर्थडक इत्सिंग करता है। यहीं से अश्वघोष के नाटकों के 
बद् प्राप्त हुए हैं। खुतन का राजकाज़ भारतीय भाषा ये होता था और यहां के' 
राजाओं के नाग भारतीय थे। काश्मगर का प्राचीन नाम अग्निदेश था। कुचा से 
ही बौद्धधर्म चीन गया था । प्रसिद्ध कुमारजीव कूचा का ही अधिवासी था। कचा 
की संस्कृति भारतीय थी। यहाँ का तन्‍्तर व्याकरण का अध्ययन होता था। 

अफगानिस्तान में सन्‌ १६२२ से प्राचीन खुदाई का काम हो रहा है। हड्ढा में 
अनेक स्तूप, चैत्य और मूर्तियाँ पायी गयी है। बामियान में बुद्ध की विशाल मृ्तियाँ 
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तथा भित्तिचित्र मिले हैं। यहाँ पर भ्रू्जपत्र पर लिखित संस्कृत ब्रत्थ भी मिले है । 
यह महासांधिक विनयग्रन्थ तथा महायान के अभिधर्म ग्रन्थों के अंश है | काबुल 
के उत्तर-परिचम खेरखानिह पर्वत पर एक भन्दिर के भग्नावशेष मिले है जो गुप्त- 
कालीन मन्दिर की रचना का स्मरण दिलाते हैं। यहाँ श्वेत संगमरमर की सूर्य की 
एक प्रतिमा भी मिली है जो चतुर्थ शताब्दी की है। 
कम्बोडिया (कम्बुजदेश) जो हिन्दचीन में समाविष्ट है, ६०० वर्ष तक 
भारतीय संस्कृति का एक केन्द्र रहा है। यहाँ संस्कृत के लेख पाये गये है। यहाँ 
के स्थापत्य में विष्णु, राम और कृष्ण की कथाएँ संचित है। भारतीय कला का 
सौन्दर्य यहाँ निखरा है । 
कहाँ तक कहें, दूर-दूर प्रदेशों में भारतीय ग्रन्थ पाये गये हैं। मैक्समूलर के 
एक जापानी शिष्य ने जापात के एक मन्दिर में शुखावती ध्यूह की पोथी पायी थी। 
चीन और मंगोलिया में बौद्धधर्म के साथ-साथ भारतीय संस्कृति भी गयी थी। 
चीन के साहित्य का अध्ययत्त करने से भारत के सम्बन्ध में बहुत-सी बातें विदित 
होगी । कुछ काल पहले चीती पर्यटक च्वंग-च्वंग को गया के संघाराम के आचार्य 
द्वारा लिखित पत्र और उसका उत्तर प्रकाशित हुआ था। 
इस सम्बन्ध में यह नही भूलना चाहिए कि बौद्धधर्म भारतीय था और उसकी 
सस्क्ृति भारतीय थी। अवैदिक होते हुए भी बौद्ध और जैन ध्वर्में का कर्म तथा 
कर्मंफल में चिद्वास था और दोनों नास्तित्ववाद का खण्डन करते थे। पुनः भारत 
के सब भोक्षशास्त्र चिकित्साशास्त्र के तुल्य चतुर्व्यूह हैं। हेय, हान, हेयहितु और 
हानोपाय, यह चार सब मोक्षशास्त्रों के प्रतिपाद्य है। यही चार व्यूह योगसूत्र में 
हैं। न्याम के यही चार अर्थपद हैं अर्थात्‌ पुरुषा्थे स्थान हैं। बुद्ध के यद्टी आय॑सत्य 
हैं। इन्हीं चार अर्थ पदों को सम्यक्‌ रीति से जानकर निःश्रेंयस की अथवा निर्वाण 
की प्राप्ति होती है । सब अध्यात्म विद्याओं में इन चार अर्थपदों का वर्णन पाया 
जाता है। सभी शास्त्र समान रूप से स्वीकार करते हैं कि तत्त्वज्ञान अर्थात्‌ सम्यग्‌ 
दर्शन योग की साधना के बिना नही होता। च्यायद्शत में कहा है कि समाधि 
विशेष के अभ्यास से तत्त्वसाक्षारकार होता है। 
यह आत्म-संस्कार की विधि है। जन्मान्तर में उपचित धर्म प्रविवेक से योगा- 
भ्यास का सामथ्यं उत्पन्न होता है। यह धर्मवृद्धि की पराकाष्ठा को प्राप्त होता है 
(प्रचय काष्ठागत) और उसकी सहायता से समाधि-अयत्व अकृष्ट होता है। तब 
समाधिविशेष उत्पन्त होता है। वैश्लेषिक सूत्र में भी कहा है कि आत्मकर्म से 
मोक्ष होता है। आत्मकर्म के अच्तर्गत श्रवण, मनन, योग्राभ्यास, निदिध्यासन, 
आसन, प्राणाघाम और शम-दम हें। योग की साधना बौद्ध, जैन दोनों धर्मो मे 
पायी जाती है। प्राणायाम से काम और चित्त की प्रश्नब्धि होती है और जिस प्रकार 
न्यायज्लास्त्र प्राणायाम और अशुभ संज्ञा की भावना को विशेष महृत्त्व देता है उसी 
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प्रकार वौद्धागम मे भी उनको विशिष्ट स्थान दिया गया है। इनसे कामराग का 
प्रहण और साना प्रकार के अकुझल वितर्को का उपशम होता है। मंत्री भावना 
का भी माहात्म्य विशिष्ट है। इस प्रकार योग की साथना बैदिक तथा अवेदिक 
धर्मों को एक सूत्र में वाँबती है और यह साधना सवको समान रूप से तभी स्वीकार 
हो सकती थी जब सबके भौतिक विचारों में भी किसी न किसी प्रकार का सादृइय 
हो! मेरी धारण! है कि विविध मम्प्रदायों के होते हुए भी यदि हमारे देह में धर्म 
के नाम पर रक्पात नहीं के तुल्य हुए है तों उसका एक कारण यह भी है कि 
इनकी मोक्ष की साधना समान रही है और जिस युग में भक्ति मार्ग का प्रभाव 
बढ़ा उस युग में बौद्धवर्म मे भी भक्ति ओर उपासना का प्रावल्य था। 

. चैन इसका उल्लेख इस कारण किया कि कहीं आप बौद्ध और जैन आगम की 
उपेक्ष। न करें। इन ग्रन्थों मे भारतीय समाजशास्त्र के इतिहास के लिए प्रचुर 
सामग्री मिलती है और बौद्ध तथ! जैत विद्वानों ने न्याय, दर्शन, व्याकरण और 
काठ्य के विकास सें विशिष्ट साग लिया है। 

ऐसे भारतीय वाहमय का संरक्षण तथा प्रचार करना हमारा-आपका कर्तव्य 
होना चाहिए मैने भारतीय संस्कृति के विस्तार का यत्किचित्‌ विवरण इस कारण 
दिया जिससे हमारे स्तातकों को इसकी समृद्धि और मूल्य का ज्ञान हो । 

यह कार्य इस महविज्यञालय का प्रधान लक्ष्य होना चाहिए | किस्तु यह कार्य 
तब तक सबम्पस्त नहीं हो सकता जब तक हम आलोचना और गवेषणा को आधुनिक 
पद्धति को न स्वीकार करें। अन्वेषण के कार्य के लिए यहाँ बृहत्‌ आयोजन करना 
होगा । हम अपनी निधि की रक्षा और उसका मूल्यांकन ठीक-ठीक नही कर सकेगे' 
जब तक सम्कृत विष्वविद्यालय में संस्कृत के साथ पालि, प्रकृत, चीनी, मोट तथा 
कंलिपय पाइच त्य भाषाओं की शिक्षा की व्यवस्था न की जायगी | पुनः आज 
नवीन शास्त्रों का उदय हुआ है और प्राचीन विद्याएँ विकसित होकर प्रीढ़ावस्था 
की प्राप्त हुई है। अनुसस्धान के कार्य के लिए इनमें से जित शास्त्रों और विद्याओं 
का जितता ज्ञान आवश्यक हो उतना हमारे जिज्येषज्ञों को प्राप्त करना चाहिए । 
उदाहरण के लिए भाषा-विज्नान के सिद्धान्तों को जाने बिना हम प्राचीन ग्रन्यों 
बग कई स्थल पर ठीक-ठीक अर्थ नही लगा सकते | बेंदिक साहित्य के समझने 
के लिए अनेक ज!तियों के सांस्कृतिक इतिहास का तथा उनकी मापा का जानना 
भी आवश्यक है। भारत में अनेक जातियाँ समय-समय पर आती रही है जो 
भारतीद समाज में घुल-मिल गयी है। उनके आचार-विचार का प्रभाव आर्थो 
की संस्क्ृति पर पड़ा है। उत्तर-पद्चिम मे अनेक धर्म और संस्कृतियों का मिलन 
तथा प्रत्पर आदान-प्रतिदान हुआ है। वहाँ की कला पर यूनानी और ईरानी 
कला का प्रभाव पड़ा था। याबार में अनेक शैलियों का विकास हुआ था और 
इनकी पूर्ण निष्पत्ति खुतत- कूचा तुर्फान आदि कला के प्रसिद्ध केन्द्रों में हुई थी । 
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इस प्रदेश में बौद्धवर्म का संस्पर्ण ईरानी, मागी आदि बर्मो से हुआ था। अत: दस 
युग के कर्म और संस्कृति के इतिहास को जातने के लिए इस विजिज बर्मो और 
पघंस्कुतियों का ज्ञान आवईयक है। भारतीय समाजदझास्व की रचना के लिए आज 
केवल इतता पर्याप्त नहीं है कि हम विविध ग्रन्थों के आधार पर तथ्यों का संग्रह 
करे, कित्तु साथ-साथ पश्चिम के समाजगास्त्र, दृतत्व आदि उपयोगी मारत्रों मे 
प्रतिषादित सिद्धान्त तथा उनसें एकत्र की हुई सामग्री को जानना भी आवश्यक 
है । 

इस महाविद्यालय में इस कार्य के लिए अनेक सुविधाएं हैं। सवसे बड़ी बात 
तो बहु है कि आपके पास एक बृहतव्‌ पुस्तकालब है जिसमें हस्तलिखित और मुद्वित 
ग्रस्थों का अच्छा संग्रह हैं। हस्तलिखित पुस्तकों का सूचीपत्र तुयार किया जा रहा 
हैं और प्राचीन पुस्तकों के श्रकाशद की भी व्यवस्था की गयी हे! काशी संस्कृत 
शिक्षा का प्रसिद्ध केन्द्र है औरआचीन शैली के अनेक विद्व 'त्‌ यहाँ प्रवचन करते हैं । 
नवीन शैली के संस्कृत विद्वानों के सहुयोग की परम आवह्यकता है; पिछले ३० 
वर्षों में जिन भारतीयों ने सस्कृत विद्या के उद्धार का रतुत्य कार्य किया है उनसे 
अधिकांद वही हैं जिन्होंने पश्चिम के गवेपणा के प्रकारों को सीखा है और जिन्‍्होते 
नये ढंग से शिक्षा प्राप्त की है । इनके सहयोग से यहाँ के स्तातक भी इस कार्य के 
लिए तैयार किये जा सकते हैं। इसकी अत्यत्त आवश्यकता है। मैं जब काशी मे 
विद्यार्थी था तब संस्कृत कालेज के कुछ शास्त्री फ्रेंच, जर्मन, पालि आदि पढ़ा करते 
थे और उनको छात्रवृत्ति दी जाती थी। किन्तु इनकी संख्या बहुत थोड़ी थी । अब 
इसी कार्य को बड़े पैमाने पर करने की आवश्यकता है । इसके लिए इन भाषाओं 
के अध्यापन तथा छात्रचु सियो की उचित व्यवस्था होनी चाहिए । 

अपने प्राचीन ग्रन्थों के प्रामाणिक संस्करण भी अभी नही निकल पाये हैं । 
महाभारत ऐसे प्राचीत ग्रन्थ का कोई प्रामाणिक संस्करण न हो यह कितनी लेज्जा्‌ 
की बात है। किन्तु भण्डारकार ओरियण्टल इन्स्टीट्यूट इंस कमी को पूरा कर रहा 
है । इसका आरम्भ सन्‌ १६१६ में हुआ था और आज भी यह कार्य समाप्त बहीं 
हुआ है। यह कार्य जितना कठिन और महान है उतना ही इसका महत्व भी है। 
अशुद्ध पाठ के आधार पर जो विविध निष्कर्ष निकालें गये थे वहु सदोष पाये गये 
है। जब आंदिपवं का वैज्ञानिक संस्करण सन्‌ १६३३ में प्रकाशित हुआ था तब 
उस पर संसार के विद्वानों ने बड़ा सन्‍्तोप प्रकट किया था और उसे संस्कृत भाषा- 
विज्ञान के इतिहास की सबसे महत्त्वपूर्ण घटवा बताकर डा० सुकूथंकर की प्रशंसा 
की गयी थी । आधुनिक वैज्ञाविक पद्धति की जातकारी के विना यह महत्त्वपूर्ण 
कार्य नहीं हो सकता था । पूराणों में भी शोध का बहुत काम करना है । हस्तलिखित 
पोथियों की खोज भी जारी रहनी चाहिए और उतकी रक्षा का उचित विधान 
होना चाहिए । विज्ञान की सहायता के बिना यह साधारण-सः कार्ये भी नहीं हो 
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सकता | जो पोधियाँ जीणे-शीर्ण हो रही हैं उनकी रक्षा का एकमात्र उपाय उनके 
चिंत्र तेता है। पाइक्रोफिल्म और फोडोस्टेट कमरा की सहायता से यहू का 
सुकर हो गया है। इस सम्बन्ध में मुझे एक निवेदन करना है कि गवर्नभण् को 
इण्डिया वापिस छाइबे री में समृहीत भारतीय पुस्तकों की वापसी की बेष्टा 
करती चाहिए। पराचार-पत्रों से ज्ञात होता है. कि ऐसी कुछ चेष्टा की जा रही 

है । यदि यह सत्य है तो यह परम सम्तोप का विषय है। इंगलैण्ड के अतिखिस 
अन्य देशों में जो ग्र्य गये है उतका चित्र प्राप्त करने का प्रयत्न होना चाहिए। 
छक ऐसा भी कनूत बनाना चाहिए कि भारत से बाहर कोई प्राचीन ग्रन्थ, वित् 

या केला की वस्तु न जावेगी । 

मेरी सख्त विश्वविद्यालय की कत्पता यह है कि यहाँ प्राचीन शास्त्रों के 
स्वाध्याय-नव्त के साथ-साथ गवेषणा की पूरी व्यवस्था की जाय और इस 
सम्बन्ध में जिन भाषाओं और नवीन शास्त्रों की झिक्षा की आवश्यकता हो उसका 
भी प्रबन्ध किया जाय। इस गवेषणा के कार्य में पुरातन और नवीन शैली, दोनो 
के विद्वातों का झहुयोग प्राप्त किया जाय तथा विद्यालय से निकले हुए क्षचार्यो 
को छात्रवृत्ति देकर अन्वेषण के कार्य के लिए तैयार किया जाय। यहाँ ऐसी भी 
व्यवस्था होगी बाहिए जिससे अन्य विश्वविद्यालयों के विद्वाम्‌ यहाँ आकर अनु- 
सन्धान के कार्य में योग दे सकें । किन्तु इस व्यवस्था से पूरा लाभ तभी होगा जब 
यहाँ के पाठ्यक्रम में उचित परिवर्तन किये जायेंगे। आज के युग में पुराती पद्धति 
की संस्कृत को शिक्षा तभी अपने उद्देश्य को चरितार्थ कर सकती है जब शास्त्रों 
की शिक्षा के राब-साथ मौलिक शिक्षा की भी व्यवस्था की जाय । प्रत्येक विधयर्थी 
को केवल अपनी जीविका का ही उपाज॑त नहीं करना है किन्तु उसे एक नागरिक 
के कर्तव्यों का भी पालन करता है और इससे भी बढ़क र उसे मनुष्य बनना है और 
मनुष्य भी पुरने युग का नहीं, आज के युग का, जब समाज ने अपने सामव्जस्थ 
को खो विंया है, गब विचारों में संघर्ष चल रहा है कौरएक प्रकार की अतिश्वितता 
है जिसके कारण दौवन के प्रति कोई स्पष्ट और उत्कृष्ट दृष्टि वही बन पती। 
बह मगुष्य क्या है जो अपनी मातुभाषा के साहित्य से परिचित नहीं है, जो एक 
शास्त्र की विशेषज्ञ दोने के लोभ में अपने साहित्य और कला की अमर कृतियों की 
उपेक्षा करता है? वह मनुष्य क्या है जो ससार के इतिहास से अपरिचित है, 
जिसको वर्तमान समस्याओं और घटताओ का ज्ञान नहीं है ? वह अपने विषय का 
विशेषज्ञ ही एकता है। यदि वह विज्ञान का विद्यार्थी हैतो वह कुशल शिल्पी हो 
सकता हैं, वि वहसस्कृत का जास्त्री या आचाय॑ है तो यह पौरोहित्य या अध्यापन 
का कार्य कर सकता है, किन्तु दोतों दूसरों का उपकरण ही बथ सकते हैं और 
प्रमाज और राजनीतिके संचालन में वह अपने को असमर्थ पाते हैं। इसका कारण 
यह हैं कि वह गपे धन्े को जानते हैं. किन्तु शिक्षा और जीवन के परम रदुष्य 
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को नहीं जानते । उसकी दृष्ठि व्यापक नहीं हैं और न उनकी शिक्षा का लेबर इतना 
विस्तृत है कि उनको जीवन के विविध क्षेत्रों के लिए सामान्य रूप से वैद्यर करें । 
इसलिय प्रत्येक विद्यार्थी के लिए ऐसी पाठव-पद्धति होती चाहिए जिसके द्वारा यह 
सामाम्य किन्तु परम आवश्यक ज्ञान उसकों दिया जा सके | इस दृप्प्ट से डाकहार 
अगंवानदास समिति के अभिस्तावों तथा निष्कर्षों का मैं सामान्य झूय से स्वागत 
करता हूँ । नवीन दिपयों के समावेश की बात तो दूर रही, वर्तेधान प्रणाली के 
अनुसार संस्कृत वाहुमय का भी एकांगी अध्ययन ही हो पाता है! 

अवः पाठ्यक्रम के क्षेत्र को दो प्रकार से हमें विस्तुत करना चाहिए। एक 
संस्कृत विद्या की पादयविधि को व्यापक और सर्वागीण बताता । वों-पाठ़्यविधि 
में आधुनिक विपयों का यथा, हिन्दी, इतिहास, भूगोल, राजशास्थ, गणित का 
समावेश करना । साथ-साथ विद्य्थियीं में तुलवात्मक और आजोचनात्मक अध्ययन 
की प्रवुत्ति उत्पत्त करना चाहिए । इन सिद्धान्तों के आधार पर पराठ्य-पद्धति का 
पुनतिमाणि होना चाहिए, किन्तु इस बात का ध्यात रखना चाहिए कि ज्ञान के 
गाम्मीर्य में कमी ने हो तथा गाम्भीय की रक्षा करते हुए आवदयक मात्रा में 
उसका विस्तार भी हो । जिदता आधुतिक ज्ञान एक साधारण विद्यार्थी के लिए 
तितान्त आवश्यक है उतना तो संस्कृत पाउशालाओं के छात्रों को भी अजित करवा 
साहिए ) 

मैं एक दूसरे आवश्यक काये की ओर आपका ध्यान दिलाता चाहता हूँ, यह 
है संस्कृत वाहमय का हिन्दी में अलुवाद । यदि हिन्दी भाषा में हमारे आचीन ग्रन्थ 
रत्नों का अनुवाद प्रस्तुत हो तो इससे भारतीय संस्क्रति के प्रचार में वड़ी सहायता 
मिलेगी। आधुनिक भाषाओं की आप उपेक्षा नहीं कर सकते। सारा राजकाज 
इन्हीं भाषाओं में होने जा रहा है। वीरे-घीरे राष्ट्रमापा विश्वविद्यालयों में शिक्षा 
का माध्यम हो जायगी। आपको मातृभाषा का तिरस्कार नहीं करना चाहिए । 
अब बह समय नहीं रहा जब किसी लेखक या कवि से प्रदत क्रिया जाये कि तुम 
संस्कृत का परिहार कर हिन्दी में गद्य या काव्य-रचना करने से क्यों प्रवुत्त हुए 
हो । इसका उत्तर राजशेखर और गोस्वामी तुलनीदापणजी दे गये है। राजशेखर 
के अनुसार संस्कृतवन्ध पुरुष है और प्राक्नेतवन्ध सुकुमार है। वह आगे चलकर 
कहते हैं कि उक्ति विशेष ही काव्य है, सापा चाहे जो हो राजशेखर के समय में 
सस्छत काव्य क़त्रिय और क्लिष्ट हो गया था, यह उसके क्लास की अवस्था थी । 
रामायण, भहाभारत, महाभाष्व और शंकरभाप्य की शैली भुला दी गगी थी, 
काव्य का प्रसाद गुण विलुप्त हो गया था। भागह का कहना है कि काव्य को क्लिष्ट 
और दुरूह तहीं होता चाहिए, उसके समझने के लिए किसी टीका की आवश्यकता 
त होनी चाहिए । वह इतना सरल हो कि साधारण पढ़े-लिखे जोग, बालक और 
स्त्रियाँ भी उसे समझ सके । गद्य का प्राण ओज है(ओज: गद्यस्य जीवितम्‌ )। जब 


७० | साहित्य, शिक्षा एवं संस्कृति 


संस्कृत किसी वर्ग की भी बोलचाल की भाषा न रह गयी तो उससें क्त्रिमता का 
आ जाना स्वाभाविक है। तथ पाण्डित्य-प्रदर्शत ही एकमात्र काब्य-रचना का 
उद्देश्य रह गया और काव्य हक्यग्राही त रहा। माधुर्य और प्रसाद सुण मातृभाषा 
के साहित्य में ही सुममता के साथ आ सकता है। अतः मातृ भाषा में साहित्य-स्जन 
ऋरने में हमको गौरव का अनुभव करना चाहिए । 

मैंने अपनी बुद्धि के अनुसार यह बताने की चेष्ठा की है कि संस्कृत विश्व- 
विद्यालय का क्या उद्देश्य और क्या कार्यक्रम होना चाहिए | गहाँ मैं यह स्पष्ट कर 
दैना चाहता हूँ कि इस विश्वविद्यालय में उत सब विषयों के अध्ययन की व्यवस्था 
भाधारणत: करने की कोई आवश्यकता नहीं है जिनका प्रबन्ध अन्‍य विश्वविद्यालयों 
में होता है। वहाँ का पठन-प्राठत अब राष्ट्रभाषा में होगा। अतः जिनको उन 
विषयों की शिक्षा लेनी है वह वहाँ जा सकते हैं। इसकी सुविधा अवदय होनी 
चाहिए किन्तु संस्कृत विश्वविद्यालय का एक विशेष लक्ष्य है जिसकी पूर्ति अन्य 
विश्वविद्यालयों में नहीं हो रही है । एक प्रकार से यह विद्यालय भी है और प्राच्य 
विद्या के अन्वेषण का एक प्रतिष्ठान भी है। जान-राशि अनन्त है, उसकी सीमा 
नहीं है। इधर अनेक नवीन शास्त्रों की प्रतिष्ठा हुई है और ज्ञान का विस्तार 
इतना बढ़ गया है कि बिता अन्तर्राष्ट्रीय सहयोग के गवेषणा का कार्य दुष्कर हो 
यया है। ज्ञान के सदृश दूसरी पवित्र वस्तु नहीं है। अतः विदेशियों से उसके लेने 
में संकोच नही होना चाहिए। प्राचीन काल में मी हमने स्वाध्याय और प्रवचन 
में क्ृपणता नहीं दिखायी थी | आज भी हमको उसी उदार बुद्धि तथा व्यापक दृष्टि 
से काम लेता चाहिए | इसी में हमारा मंगल है । इसी प्रकार भारत की सर्वतोभुखी 
प्रतिभा का उन्‍्तयन होगा ! 

संस्कृत का आदर और सम्मान अधिकाधिक बढ़ता जायगा। संसार के प्रत्येक 
प्रतिष्ठित विश्वविद्यालय में संस्कृत की शिक्षा का समुचित प्रबन्ध किया गया है। 
पाश्चात्य जगत्‌ के विद्वानू गवेषणा के कार्य में हमसे कही आगे बढ़े हुए हैं, उनमे 
ज्ञान की पिपासा है; जहाँ से ज्ञान मिल सकता है वहाँ से लेने में उनको तनिक भी 
संकोच नहीं होता | हममें या तो भिथ्या गव॑ और चित्तोद्रे क है अथवा अत्मावसाद 
है। दोनों का परिहार कर संस्कृत वाहयय के संरक्षण और प्रश्चार में हुमको प्राण- 
पण से लग जाता चाहिए | जो विद्यार्थी अपनी शिक्षा समाप्त कर उपाधि ले रहे 
हैं उनका इस विषम में विशेष उत्त रदायित्व है । 

मैं जानता हूँ कि किस विषम परिस्थिति में आप स्नातक अपना पठत-पाठत 
करते हैं। प्रवाह के विरुद्ध होते हुए भी आप संस्कृत विद्या की रक्षा में जो लगे हुए 
है यह स्तुत्य है। आपके जीविका-निर्वाह के लिए कुछ अन्य वृत्तियों का द्वार अब 
खुल जाना चाहिए। केवल पौरोहित्य और अध्यापत्त की वृत्तियाँ पर्याप्त नही है । 
इस दृष्टि से आपकी कतियथ अन्य परीक्षाओं में सम्मिलित होने की सुविधा प्रदान 


सस्कृत बाइमय का महत्त्त और उसकी शिक्षा , ७१ 


करना चाहिए इस दृष्टि से भी पाठशालाओं की पाठन-विधि में परिवतेत करना 
आवद्यक प्रतीत होता है। पाठ्य-ब्न्थावली संशोधन सामिति ने अपने निदवयों मे 
इस बात का भी ध्यान रखा है। आपकी आर्थिक अवस्था को यधारता नथा आपको 
देश की आवश्यक्रताओं की पूति के लिए समर्थ बनाना समाज का कर्तव्य है । 

इतते विद्यार्थियों को विविध उपाधि और पदवियों से विभूवित होते देखकर 
मुझे प्रसन्‍तता होती है। मैं आपका शुभ चिन्तन करता हूँ और प्रार्थना करता हें 
कि आप समाज में अपनी योग्यता के अनुरूप स्थान पाकर झीतघ्र कार्य में नियुक्त 
हो जावेगे और जो प्रतिज्ञाएँ आज आपने स्वीकार की हैं उनकी सदा रक्षा करेंगे 

जिस युग में हम रह रहे है उसकी अपनी विज्ञेपता है। हमारी सम्बता पर 
आधुनिक विज्ञान का गहरा प्रभाव पड़ा है। आज सकुचित विचारधारा से हमारा 
कल्याण नही हो सकता है। हमारी दृष्टि साम्प्रदायिक और प्रान्तीय न होकर 
रामष्दीय और अन्तर्राष्ट्रीय होती चाहिए। हममें इन हीन प्रवत्तियों से ऊपर उठने 
का सत्माहस और सह्िवेक होना चाहिए। प्राचीन संस्कृति के उत्कृष्ट भ्शों की 
रक्षा करते हुए हमको आधुनिक युग के सामाजिक और आध्यात्मिक मृल्यो को 
अपनाना होगा। राष्ट्रीय एकता के लिए किसी विज्ञेप भाषा या लिपि का अनुचित 
पक्षयात छोड़कर केवल सष्ट्रहित से प्रेरित होना होगा। जनतन्त्र की सावता से 
प्रेश्ति होकर हमको स्व काम करने होगे। हमारा चिन्तन वेज्नानिक होगा और 
हम शान की निरन्तर वृद्धि करते रहेंगे। जिस कुशल चेतना से प्रेरित होकर 
प्राचीत ऋषियों ने सकल समाज के कल्याण के लिए सत्पथ का उद्घाटन किया 
था, उसी कुशल चेतना की भावना कर उन्हीं आय॑ और उदात्त भावों से प्रेरित 
होकर हम आज की आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए ब्रती हों बौर बहुजन समाज 
के हिंत-सुख का विधान कर अष्युदय और नि:श्रेयस की प्राप्ति के लिए यत्तवात्‌ 
हो। तभी हम अपना कल्याण और विद्व का कल्याण कर सकेगे। तभी संसार मे 
शान्ति, तुष्टि और पुष्टि होगी। आज्ञा है भाप ईप्सित फल प्राप्त करेंगे और 
सस्कृत विश्वविद्यालय का यह थ्ुभ संकल्प विद्वज्जनों का सहयोग प्राप्त कर सफल 
होगा । 

प्रवेता प्रकृतिहिताय पाथिव:, 
सरस्वती श्रृतिमह॒तां महीयसास ॥ 

सार्थों वनदतु सज्जनानां सकलों वर्ग: खलानां पुन 
नित्य खिलतु भवतु बाह्मणजनः सत्याशीः सर्बदा। 
मेघों मुझचतु संचित्सि सलिलं शस्योचितं भृतले 
लोको लोभपराइ मुखोउनुदिवर्स धर्म मतिभंवतु च !॥ 

काशी संस्कृत महाविद्यालय के ससावतंन संस्कार के अवसर पर दिया गया 
दीक्षान्त मांषण 


बोद्ध संस्कृत-साहित्य का इतिहास" 


भगवान्‌ बुद्ध ने किस भाषा में धर्म का उपदेश दिया था यह जानने के लिए 
हमारे पास पर्याप्त साधन नहीं हैं। बुद्धघोष का कहना है कि यह भाषा मागधी 
थी और उनके अनुसार पालि भाषा की प्रकृति मागधी भाषा है। रीस डेविड्स 
का कहना है कि बुद्ध की मातृभाषा कोशल की भाषा थी और इसी भाषा मे 
बुद्ध ने धर्म का प्रचार किया, क्योंकि कोशल के राजनीतिक प्रभाव के करण यह 
भाषा उस समय दिल्‍ली से पठदना तक और श्रावस्ती से अवन्ती तक बोली जाती 
थी। उनका यह भी मत है कि पालि भाषा कोशल की बोलचाल की भाषा से 
निकली थी। पालि भाषा की बनावट पर यदि दृष्टि डाली जावे और उसकी 
तुननना अशोक के शिलालेखों की भाषा से की जावे तो मालूम पड़ेगा कि पालि 
गिरमार-लेख की भ।षा से मिलती-जुलती है। इस कारण वेस्टरगारड और ई. कुन्न 
ने पालि को उज्जत की भाषा से सम्बद्ध बत्ताया है। उनका कहना है कि अशोक 
के पुत्र (या भाई) महेन्द्र का जन्म उज्जेन में हुआ था और उन्होंने ही लका द्वीप 
से वौद्धधर्म का प्रचार किया । उनका कहना है कि यह स्वाभाविक है कि महेन्द्र 
ते अपनी मातृभाषा का प्रयोग धर्म-प्रचार के कार्य में अवश्य किया होगा। इस 
कारण उनके मत में पालि उज्जैन की भाषा से सम्बन्ध रखती है । जो कुछ हो, 
भाषा की बनावट को देखते हुए हम यह निवियाद रूप' से कह सकते हैं कि पालि 
भारत के परिचम प्रदेश की कोई भाषा मालूम पड़ती है और इसके विकास मे 
सस्कृत का अच्छा-खासा हाथ हैं। 

यह हम मिरंचय रूप से नहीं कह सकते कि भगवान्‌ बुद्ध ने किस भाषा में धर्म 
का प्रचार किया पर चुल्लवग्य से हमको यह मालूम है कि भगवान्‌ बुद्ध कसी 
भाषा विज्ञेष पर जोर नही देते थे । चुल्लवग (५॥३३११) में लिखा है कि किसी 
समय दो भिक्षुओं ने भगवान्‌ से झिकायत की कि भिक्ष बुद्ध वचन को अपनी- 
अपनी बोली में (सकाय निरुत्तिया) परिवर्तित कर रहे है। इसलिए उन्होंने 


# [विद्यापीठ (तैमासिक, बनारस), वर्ष १, अद्भू १, आदिवन, १६८५ थि०] 


बौद्ध संस्कृत-साहित्य का इतिहास / ७३ 


भगवान से निवेदन किया कि संस्कृत (छन्‍्दसों) के प्रथोग की आज्ञा पदान की 
जावे जिसमें एक ही भाषा में तारे बुद्ध-चचत सुरक्षित रहें और भिल्‍त-भिन्‍न प्रदेश 
के भिक्ष अपनी इच्छा के अनुसार बुद्ध-नचत को भिन्‍्न-मिन्‍न रूप न दे सके। बुद्ध 
ने उत्तर दिया कि मैं भिक्षुओं को अपनी-अपती भापा के प्रयोग करने की आज्ञा 
देता हूँ (अनुजानामि भिवंखबे सकाय निरुत्तिया बुद्धधच्ननं परिषापुणितुं) और 
उनकी प्रार्थेना श्वीकार नहीं की । बुद्ध शब्द-विशेष के प्रथोग का नहृत्त्व नहीं 
मानते थे । उनकी केवल यही इच्छा थी कि लोग धर्सा को जानें और उसका 
अनुसरण करें। इस आज्ञा के जनुसार भिक्षु बुद्ध-शिक्षा को पेशाची, अपश्रज्ञ, 
संस्कृत, मागधी या अन्य किसी साषा भे उपनिवद्ध कर सकते थे। हमारे पास 
इसका पर्याप्त प्रमाण है कि भिक्षुओं ने इस आदेश के अनुसार कार्य भी किया। 
विनीतदेव (८वी शताब्दी ई०) का कहना है कि सर्वास्तिबादी संस्कृत, महा- 
सांधिक प्राकृत, सम्मितिय अपभ्रृंश और स्थविरवादी पैशाची भाषा का प्रयोग 
करते थे ।' वासिलीफ का कहना है कि पूर्व शेल और अपर शौैल के प्रज्ञा प्रन्थ 
प्राकृत में थे | बौद्धों के घामिक अन्ध पालि, गाथा, संस्कृत, चीनी और तिव्बती 
भाषाओं में पाये जाते है । हाल में ही मध्य एशिया की खोज में बौद्ध-निकाय के 
कृछ ग्रन्थों के अनुवाद मंगोल, तिग र, सोगृडियन, कुचनी भौर नार्डरः भाषा से 
पाये गये हैं। 

सबसे प्राचीन ग्रन्थ जो उपलब्ध है पालिभाषा में हैं। परलिनिकाय को 
जिपिटक कहते हैं। सूत्र, विनय और अभिषर्म वह निकाय के तीन विभाय 
(पिठक ) हैं। त्रिपिट्क के सब ग्रन्थ एक समय में नहीं लिखे गये । इनमें सूत्र और 
विनय अपेक्षया भ्राचीन है। दीपवंस के अनुसार पहली धर्म संगीति मे धर्में (छूअ) 
और विनय का पाठ हुआ । अभिधर्म का इस सम्बन्ध मे उल्लेख नहीं मिलता। 
वैशाली की धर्मं संग्रीति में चुल्लवग्ग के अनुसार केवल विनय के ग्रन्थों का पाठ 
हुआ था | वैशाली की संगीति के समय संघ में भेव हुआ। इस भेद का फल यह 
हुआ कि भिक्षूसंघ्र दो भागों में विभक्‍त हो गया--- (१) स्थविरवाद, (२) महा- 
साधिकवाद | दीपवंस और महावंस के अनुसार विनय के दस नियमो को लेकर 
ही संघ में भेद हुआ था। महासांधिकों को परिवार पाठ (विनय का छक ग्रन्थ) 
नहीं मान्य था। अभिषर्म के प्रसिद्ध ग्रल्थ कथावत्थु की रचना अशोक के समय में 


१ छाए 209 फेपलाब्ट एटा उप्रफ2८ पएएग्राधढ व, 076797॥8, 
एड्ॉा 3--+प्लांडजरज ण पिद्ाए कय्ततांडं इला०एीड, 5ए रिफ्पापशा 
कं कछा9, 99- 87 ८ हल्पु- 

२. फ्ाइष्ञंग्रर्स : कझाठतएाआआएड, 9. 294. 
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हुई | सूत्रपिटक के कुछ ग्रच्थ बाद के मालूम पड़ते है। पेतवस्थु, विमानवत्थु, 
उबंस, अपवान, चरियापिटक और जातके में दस पारमिता, बुद्धपुजा, चैत्मपुजा, 
स्तूपपूजा, भिक्षादान, विहारदान, आरास, आरोपण की महिमा वर्णित है। 
बृद्धवस में 'प्रणिधान' और विमानवत्थु में पुण्यानुमोदत का उल्लेख पाया जाता 
हे | इनकी चर्चा महायान के ग्रन्थों में प्रायः मिलती है। इस कारण यहू ग्रन्थ पीछे 
के मालूम होते है। पालिनिकाय के समय के सम्बन्ध में मतभेद पाया जाता है। 
स्पमान्यन: विद्वानों का मत है कि इसका अधिकांश दुसरी धर्मंसग्रीति के पू्ते प्रस्तुत 
हो चुका था। जब वौद्धवर्म का सिहल द्वीप में प्रवेश और प्रस्तार हुआ, तब दक्षिण 
के प्रदेशों के लिए यह द्वीप एक अच्छा केन्द्र वन गया। यहाँ पालिनिकाय का 
विज्लेष आदर हुआ । निकाथ ग्रन्थों पर सिहुल की भाषा मे टीकाएँ भी लिखी गयी 
जिनको भागे चलकर प्रसिद्ध टीकाकार बुद्धघोष ने पशलि रूप दिया। बुद्धघोष का 
जन्म ३६० ई० के लगभग गया से हुआ था। यह रेवत के शिष्य थे। अनुराधपुर 
के महा विहार मे रहकर इन्होंने संघपाल से शिक्षा पायी और सिहली भाषा मे 
लिखी हुई टीकाओं का पालि से अनुवाद किया । इन्होंने 'विसुद्धिमग्ग' नामक 
स्वतन्त्र ग्रन्थ भी लिखा | पाँचवी झताड्दी सें सिहुल द्वीप मे पालि से दीपवंस और 
महावंस लिखे गये | पाँचवी शताब्दी के दूधरे भाग मे कांचीपुर में धर्मपाल नाम 
के एक स्थविर हुए । इन्होंने भी पालि में टोकाएं लिखीं। लका, बर्मा और स्थाम 
से जो पालि प्रन्थ लिखे गये है वह चौथी छताब्दी से पुर्वे के नही है। यह पालि- 
निकाय स्थधिरवाद का निकाय है और लंका, बर्मा, ध्याम और कम्बोज में इसकी 
मान्यता है। 
स्थविश्वाद का आदंण अहँत्‌ और उसका लक्ष्य निर्वाण था। अहंत्‌ रागादि 
दोप का सुलोच्छेद कर क्लेश बन्धन से विनिर्मक्त होता था। उसका चित्त संतार 
से विभुक्त औरमन निविषयी होता था। अहेत्‌ अपनी ही उन्नति के लिए यत्नवात्‌ 
होता था। उसकी साध्षना अष्टांगिक मार्ग की साधना थी | स्थविरवादियों के मत 
मे बुद्ध यद्यपि लोक में श्रेष्ठ और ज्येष्ठ है तथापि बुद्ध-काय् जरा, ब्याधि, मरण 
इत्यादि दुों से विभुक्‍्त न था। महासांधिकों के विचार मे बुद्ध एक विशेष 
अर्थ मे लोकोत्तर थे। महासांघिकवाद के अन्त्गंत उसकी झाखा रूप एक 
लोकोत्तरबाद था। इसके विनय का प्रधान अन्ध महावस्तु है। इनके मत में बुद्ध 
को विश्वाम अथवा निद्रा की आवश्यकता नही है और जितने समय तक वह 
जीवित रहना चाहे उतने समय तक जीवित रह सकते है। स्थविरवादियों के 
अनुसार यदि अच्छा अमभ्यास तियमपूर्वक किया जावे तो इस इष्ट धर्म मे निर्वाण 
मिल सकता है। चार आये सत्य का दर्शन और उसकी भावना से निर्वाण फल 
ह अधिमम होता है। मोक्ष के इस मार्ग का अनुसरण उसी के लिए सम्भव है जो 
गिल में प्रतिष्ठित है और ब्रह्मचर्य का पालन करता है । बुद्ध अन्य अहूंतों से भिन्‍न 
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हैं क्योंकि उन्होंने सत्य का उद्धाटन किया और उस मार्म का निर्देश किया जिस 
पर चलकर लोग संसार से विसुक्त होते हैं। इस विशेषता का कारण यहु है कि 
बुद्ध ने पूर्वजन्मों में पृष्य राशि का संचय और अन्त बान प्राप्त किया था । 
बुद्ध-मकित प्रारम्भ में न थी । पर बुद्ध के निर्वाण के पश्चात्‌ धीरे-धीरे बुद्ध 
के व्यक्तित्व का महत्त्व बढ़ने लगा और बुद्ध-पूजा प्रारम्भ हो बयी । ज्यों-ज्यों धर्म 
का प्रसार ग॒हृस्थों में बढ़ता गया त्यो-त्यों बुद्ध-अव्त का महृत्त्त भी बढ़ता गया 
क्योकि गृहस्थ के लिए गाहं॑स्थ्य जीवन व्यत्तीत करते हुए निर्वाण का पाना झक्य 
ने था। गृहस्थ केवल पुण्य-संचवय कर सकता था। इसका उपाय चैत्य-पूजा, स्तूप- 
पूजा, विविध दान इत्यादि ही था । इस वुद्ध-भक्ति की सूचना सबसे पहले हमको 
पालिनिकाय में ही मिलती है | जैसा हम ऊपर कह चुके है, विभानवत्थु में बुद्ध 
पूजा का उल्लेख है । जातक में भगवान्‌ बुद्ध के ५५० पूर्व॑जन्मों की कथा वर्णित 
है। जातक संग्रह की निदान कथा में बतलाया है कि श्ावय मुनि मौतम दीपंकर 
बुद्ध के समय में एक ब्राह्मण कुल में उत्पन्न हुए थे। शुसेध उनका वाम था । 
उन्होंने प्रत्रज्या ली थी और हिमालय में पर्णकुटी बनाकर रहुते थे। दीपंकर की 
मुखेश्नी को देखकर उनको बुद्ध-भाव के लिए उत्कट अभिलाषा उत्पन्न हुईं। 
दीपकर ने घोषित (व्याकरण) किया कि यह जटिल तापस एक दिन बुद्ध होगा । 
उसको थार्कांक्षा हुई कि मैं सम्यक ज्ञान (संबोधि) प्राप्त कर अनेक जीवों को 
परिनिर्बाण प्राप्त कराऊँ। यह विचार कर वह बुद्धकारक धर्मो का अन्वेषण करने 
लगा और अन्वेषण करने से दस पारमिता प्रकट हुईं । चरियापिटक में बुद्ध के पूर्व- 
जन्मों की कथा वर्णित है। इस ग्रन्थ में भी पारमिता का उल्लेख मिलता है । जब 
अहईत्‌ का आदशे परम कारुणिक बुद्ध के आदर्श की अपेक्षा तुच्छ मालूम पड़ने 
लगा। बुद्धचरित के अनुशीलन से बुद्ध के अतुकरण करते की इच्छा प्रकट हुई | 
भगवान्‌ सर्वज्ञ थे । वह जानते थे कि जीव दु:ख से आते है। जीवों के प्रति उतको 
महाकरुणा उत्पन्त हुई और इसी करुणा से प्रेरित हो भगवान्‌ बुद्ध ने जीवो 
के कल्याण के लिए ही धर्मोपदेश करता स्वीकार किया। बुद्धचरित से प्रभाविद्व 
हो वौद्धों में एक तबीन बिचार-पद्धति का उदय हुआ । अध्टांगिक मार्ग के स्थान 
में बोधिसत्वचर्या का विकास हुआ और इस समुदाय का आदर्श अ्हत्‌ ने होकर 
बोधिसत्व' हुआ क्योंकि भगवान्‌ बुद्धत्व की प्राप्ति के पूर्व तक बोधिसत्व थे । 
बोधिसत्व उसे कहते है जो सम्यक्‌ ज्ञान की प्राप्ति चाहुता है। जिसमें सम्बक्‌ 
ज्ञान है उसी के चित्त में जीवलोक के प्रति करुणा का प्रादुर्भाव हो सकता है। 
इस नवीन धर्म का नाम 'महाथान' पड़ा। महायातवादी भ्राचीन विचार वालों को 
हीनयानवादी कहते थे । हीनयान का दूसरा नाम श्रावकयान हैं। इसका प्रतिपक्ष 
महायान या बोधिसत्वगान है। इसको अग्रयान भी कहा है। बुद्धब॑स में श्लावक 
ओर प्रत्येक बुद्ध सम्यक संबुद्ध के ब्रतिपक्षी है। श्रावकयान और प्रत्येक बुद्धबान 
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में ऐसा अन्तर नहीं है। दोनों एक ही बोधि और निर्वाण को पाते हैं। आवक ऐसे 
समय में होते है जब सद्धर्म संसार में है। प्रत्येक बुद्ध सद्धम के लोप हो जाते पर 
अपने उद्योग से 'बोधि' प्राप्त करते हैं । श्रावक धर्म का उपदेश करते है पर प्रत्येक 
बद्ध उपदेश से विरत रहते है, केवल प्रातिहार्य द्वारा अन्य घर्मावलम्बियों को 
(तीथिकों को) बौद्धधर्म की दीक्षा देते है। |] 

सद्धर्म पृष्डरीक तथा अन्य कई सूचो का स्पप्ट कहना है कि एक ही यान है--. 
ब॒द्धबान । पर इसकी साधना में वहुत समय लगता है । इसलिए बुद्ध ते अहंत्‌ के 
निर्वाण का निर्देश किया है।' एक प्रश्न यह उठता है कि क्या महायान के आचार्यों 
के मत में केवल महायान ही मोक्षदायक है। इत्‌सिंग” का कहना है कि दोनों थान 
बद्ध की आर्यशिक्षा के अनुकूल है, दोनों समान छूपसे सत्य और मिर्बाणभामी है। 
इतसिंग स्वयं हीतयानवादी था। वह कहता है? कि यहू बताना कठिन है कि 
हीनयावान्दर्गत अठारह वादों में से किसी की गणना महायान या हीनयान में की 
जावे । थुआनच्वांग ऐसे भिक्षुओ का उल्लेख करता है जो स्थविरवादी होकर 
नी महायान के अनुपायी थे और विनय से पूर्ण थे । ऐसा मालूम पड़ता है कि कुछ 
हीवयान के भिक्षु भी 'महायान संवर' का ग्रहण और पालन करते थे। महायान 
के विनय का'प्राचीनतम रूप जात नही है। यह सम्भव है कि आदि में महायासबाद 
के निज के विनय ग्रन्थ नहीं थे। पीछे से साधक के लिए विनय के ग्रन्थों की रचना 
की गयी । इत्सिंग के अनुसार महायान की विशेषता केवल बोघिसत्दों की पूजा 
में थी। महायात के अन्तर्गत भी हीवयान' के समान अनेक वाद थे । इनमे पार- 
मितायान या बोधिसत्वयान या बुद्धयाव, प्रज्ञायाव (या ज्ञानमार्ग ) और भक्ति- 
मार्ग प्रधान है और आगे चलकर तन्‍त के प्रभाव से मन्‍्त्रयान, वज्ययान और 
तन्त्रयान का विकास हुआ। 

प्राथ: महायाचबादी हीनयान की साधना को तुच्छ समझते है। कुछ का यहाँ 
तक कहना है कि श्रावकयान द्वारा मिर्वाण नही मिल सकता । शार्तिदेव का< 
कहता है कि श्रावक्यात की कथा का उपदेश नहीं करना चाहिए, भ उसको सुने 
और न पढ़ें, क्योंकि इससे क्लेशों का अन्त न हो सकेगा । 

इन तीन मुझ्य यानों का वर्णन हम आगे चलकर देंगे । यहाँ इतना कहना 
- संद्धमं पुण्डरीक | 58००० 800०5 ० हा 8 ए६७, ५०]. डा, 3, 38. 
- बनड्ाहु : 6 १४९००0/व एी 6 शाततातंडा सिशाट्वां00, 9. 45. 
- 0. क. 44. 

07988 फेशाल5, ऐगव धरा (॥जव्यहं 5 08०85) 09. ए०] 
7. 9. 227, 7, 599. 436, 488, 99, 23 4, 248. 

५. शिक्षा समुच्चय, पृ० ६१ बोधिचर्याबतार, ४वाँ परिच्छेद । 
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पर्याप्त होगा कि प्रज्ञायान के अन्‍्तर्मत दो दाशंनिक विज्ञार-पद्धतियों का उदय 
हुआ, मध्यमक और बविज्ञानवःद। मध्यमकवादी मानते थे कि सब वस्तु स्वभाव- 
शून्य हैं और विज्ञानवादी बाह्य वस्तु जात की कसत्‌ और विजान को सत्त मानते 
थे। भक्तिवादी वृद्ध को अतादि देवाविदेव मानकर पूजा करते थे और यह घिद्वास 
रखते थे कि बोधिसत्व सहायता करते है। महायानवादियों को प्राचीन निकाय 
मांत्य है पर हीनयान के अनुयायी महायात्र ग्रन्थों को प्रामाणिक नहीं मानते। 
महायासवादियों का कहता है कि महायान नवीन नही हैं और हीदयान के जाग 
प्रन्‍्थ ही महायाव की ग्रामाणिकता सिद्ध करते हैं। भध्यरक सूत्र के वृत्तिकार 
चन्द्रकीति का कहना है कि हीनयात के ब्रन्‍्धों से भी झुतच्यता की शिक्षा मित्ती 
है। हीनयानवाद के ग्रत्थ महावस्तु मे दकभूमि और पारमिता का नी वर्णन है। 
महायात के ग्रत्य गाथा और संस्कृत में है। गाथा भापा के सम्बन्ध मे बागे 
चलकर वित्वार किया जावेगा । महाथाव ग्रच्थों की भाषा संस्कृत होने के कारण 
प्रायः लोंग आजकल महायान को संस्कृत वौद्धधर्म' कहते है पर यह ठीक नहीं हैं, 
क्योकि हीनयान के अन्तगंत सर्वास्तिबाद के आंग्रस ग्रन्ध भी संस्कृत से थे। पूर्व 
इसके कि हम महायान के ग्रस्थों का विवरण दे और उनकी परीक्षा करें, हीनवान 
के संस्कृत ग्रस्थी का जो घोड़ा-वहुत इतिहास मालूम है, उसे देना आवश्यक है। 
पालिनिकाय का अध्ययन यूरोप मे १८वी शताब्दी से ही आरम्भ हो गया था, 
पर बौद्ध धर्म के संस्कृत साहित्य से यूरोपीय विद्वान अपरिचित थे। सन्‌ १८१६ ई० 
मे जब नेपाल युद्ध का अन्त हुआ और अंग्रेजों से टेपल दरबार की मेत्री स्थापित 
हुई तब से सिगौली के सुलहनामे के अनुसार काठमाणष्डू में अंग्रेजी रेसिडेण्ट रहते 
लगे। जब पहले-पहल रेसिडेंसी कायम हुई तब ब्रायत हाबुसन्‌ रेचिडेण्ट के 
सहायक नियुक्त हुए। वह बड़े विद्याव्यमती थे। रेसिडेसी में अभृतानन्द ताम के 
एक बौद्ध पण्डित मुंशी का काम करते थे। यहाँ यह कह देना अनुचित न होगा कि 
नेपाल मे इस समय भी बौद्धरर्म जीवित था | जब' मुसलमानों के आक्राण और 
अत्याचार के कारण बौद्धवर्म भारत से लुप्त ही गया तब बौद्ध-भिक्ष॒ओं को 
मेपाल और तिब्बत में ही शरण मिली। पहाड़ी प्रदेश होने के कारण नेपाल 
मुसलमानों के आक्रमण से भी सुरक्षित रहा । अमूृतानन्द एक अच्छे विद्वान थे। 
इस्होंने कई संस्कृत ग्रन्थों की रचना की थी। बुद्धचरित की जो पोधी उस समय 
नेपाल में प्राप्य थी वहू अधूरी थी। अमृतावन्द ने इस कमी को पूरा किया और 
चार सर्ग अपने रखे जोड़ दिये। हाबूसन्‌ का ध्यान वौद्धधर्म की ओर आक्ृष्ट 
हुआ और अमृत्तानस्द की सहायता से वह हस्तलिखित पोथियों का संग्रह करने 
लगे । हावसन्‌ का संग्रह बंगाल की एशिआटिक सोसायटी, पेरिस का बिबलि- 
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ओयथेक नाशमाल, इंगलैण्ड की रायल एशिआठिक सोसायटी, और इण्डिया 
आफिस के पुस्तकालय में बेंढ गया। बर्नूफ ने पेरिस के भ्रन्थों के आधार पर 
अपना बौद्धवर्म का इतिहास फ्रेंच भाषा में लिखा और सद्धमं पृण्डरीक का 
अनुवाद किया ! 

इधर नेपाल के राजमन्त्री राणा जगवहादुर ने एक बौद्ध विहार पर कब्जा 
कर उसके ग्रन्थ सडक पर फेक दिये थे। रेसिडेंसी के डाक्टर राइट ने इनको माँग 
लिया और केम्ब्रिज की यूनिवर्सिटी को दान दे दिया। बंगाल की एशिआटिक 
सोसायटी को हावृसन्‌ का जो संग्रह मिला था उसकी सूची डाक्टर राजेन्द्रलान 
भिन्न ने तैयार की जो १८८२ में नेधालीज बुद्धिस्ट लिटरेचर' के साम से प्रकाशित 
हुईं केम्ब्रिज के संग्रह का सूचीपत्र प्रोफेसर स्री० सी० वेण्डलू ने १८८३ मे 
प्रकाशित किया। इन सूचीपत्रों के प्रकाशित होने से महायास धर्म के सिद्धान्तों 
के सम्बन्ध में तथा उनके विकास के इतिहास के सम्बन्ध में बहुत-सी उपयोगी 
बातें मालूम हुई और विद्वानों का ध्यान बौद्ध संस्कृत साहित्य की ओर गया। 
जजेन्द्रलाल मित्र ने ललित विस्तर और अब्टसाहखिका प्रज्ञापारमिता 
विव्लिओथिका इण्डिका में प्रकाशित किया। और बेण्डल्‌ महाशय ने शिक्षा- 
समुच्चय प्रकाशित किया। फ्रांसीसी विद्वान सेनातें ने महावस्तु अवदान तीन 
खण्डों मे और भमहामहोपाध्याय हरप्रसाद झास्त्री ने स्वयंप्रृ पुराण प्रकाशित 
किया। हस्तलिखित ग्रन्थों की खोज में बेण्डलू १८८४ से नेपाल गये। महा- 
महोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री ने १८६७ में नेपाल की बाचा की, सिलनें लेवी भी 
नेपाल गये और असंग रचित सूृत्रालंकार की एक प्रति उनके हाथ लगी जिसको 
फ्रेच अनुवाद के साथ उन्होंने श्रकाशित किया । १८६८-६६ में बेण्डलू के साथ 
हरप्रसाद शास्त्रीजी फिर नेप॒ल गये और इस समय शास्त्रीजी ने दरबार के 
पुस्तकालय की पोथियों का सूचीपत्र तैयार किया जो १६०४ में प्रकाशित हुआ । 
इसका दूसरा भाग १६१५ में प्रकाशित हुआ। बज्भाल की एशिआटिक सोसायटी 
में जो बौद्ध संस्कृत साहित्य का संग्रह १८६७ के बाद से हुआ था उसका सूचीपन 
शास्त्रीजी ने १९१६ में प्रकाशित किया। शास्त्रीजी का ख्याल है कि तिब्बत 
और चीन के पूर्व भाग में संस्कृत के अनेक ग्रन्थ खोजने से मिल सकते है। इधर 
मध्य एशित्ा में दुर्फात, काशगर, खुलन, तोखारा और कूचा में खोज में बहुत- 
से हस्तलिखित ग्रस्थ तथा लेख और चित्र मिले हे। युआन च्वांग के थात्रा-विवरण 
से ज्ञात होता है कि ७वीं शताब्दी में इस प्रदेश में कौद्धवर्म का प्रचुरता से प्रसार 
था। यारकन्द और खूतन में महायाव धर्म और उत्तरी भाग में सर्वास्तिबाद 
प्रचलित था। लेफ्टिलेण्ट वाबर को १८६० में भूज॑पत्र पर लिखी हुई एक प्राचीन 
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पोधी मिल्ली थी! डाक्टर होअर्भले ने इस पोथी को पढ़ा । बह गुष्स लेख में लिखी 
हुई थी और इसका समय पाँचवीं शताब्दी के लगभग था। इस अन्वेषण का फल 
यह हुआ कि काइमीर, लहूाख कौर का्ंबर के पोलिटिकल एजेण्टों को ब्रिदिश 
गवर्नमेण्ट ने पुरानी पोथियों की खोज का आदेश किया | १८९२ में चत्यएल-द- 
रहें ने खुतत में तीन पोधियां पार्थी। इनसें एक ब्रन्थ खरोप्ट्री लिपि में है। यह 
पालि धम्मपद का प्राकृंत रूपान्तर है। इससे यह सिद्ध हुआ कि प्र/क्षत में भी 
वौद्धों के धामिक ग्रन्थ लिखे जाते थे। सर आरेल' स्टाइन ने खुतन के चारो ओर 
१६०१ में खोज करमा आरम्भ किया | स्टाइन की देखादेखी जम॑ती के विद्वानों ने 
१३०२ में गुतबेडल और हुथ को तुर्फान भेजा। पिश्नेल के उद्योग से जर्मनी में 
खोज की एक कमेटी बनायी गयी और इस कमेटी की ओर से १६०४ और १६०७ 
में झ़् कोक' और ग्रुतवेडल की अध्यक्षता में तुकिस्ताद को मिशन भेजे गये। इन 
लोगों ने कूचा और तुर्फान का कोना-कोना ढूँढ़ डाला | १६०६-१६०८ में स्टाइच 
ने तुमहुआंग में किताबों का एक बहुत बड़ा ढेर पाया । 
इस खोज से कई नई भाषाओं तथा लिपियों के अस्तित्व का पता चला है । 
मगोल, तोखारी इत्य!दि भाषाओं में बौद्धग्रत्थों के अनुवाद मिले है। सबसे बडी 
बात यह मालूम हुई है कि संस्कृत में भी एक निकाय था। इस निकाय के कुछ 
अद्य ही प्राप्त हुए हैं। यह निकाय सर्वास्तिवाद का निकाय था। उदासवर्ग, 
एकौत्तरागम और मध्यमागी के अंश प्राप्त हुए है । जो संग्रह इन लोजों से प्राप्त 
हुआ है उसका अध्ययन किया जा रहा हैं। अछुमान' किया जाता है कि कई वर्षो 
के मिरन्तर परिश्षम के उपराच्त ही प्राप्त प्रत्थो का पूरा विवरण प्रकाशित हों 
सकेगा | अभी तक इस निकाय के विनय और धर्म ग्रन्थों के अंद ही मिले हैं । 
यहाँ सर्वास्तिवाद का संक्षेप में घिवरण देना आवश्यक और उपयोगी प्रतीत 
होता है। वौद्धवर्म के अठारह निकायों (सम्प्रदायों ) में सर्वास्तिवाद की भी गणना 
है । एक समय इसका सबसे अधिक प्रसार और प्रभाव था । जैसा नाम से ही स्पष्ट 
है, सर्बास्तिवादियों के मत में बाह्य वस्तुजात और आध्य!त्मिक वस्तुजात दोनो का 
अस्तित्व है। यह निकाय स्थविरदाद से बहुत पहले पृथक हो गया था। दीपवंस से 
मालूम होता है कि वैशाली की धर्म संग्रीति के अन्तर महीशासक स्थविरवाद से 
और महीआामसक से 'सब्बस्थिवाद' और घमंगुप्त पृथक हो गये। क्ीनी याची इत्‌- 
सिंग के? विवरण से ज्ञात होता है कि उसके समय में चार प्रधान निकाय थे जिनमे 
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से एक आर्य-मूल सर्वास्तिवाद निकाय था। इसके अन्तर्गत मूल सर्वास्तिवाद, धर्म- 
गुप्त, महीशासक और काइयपीय निकाय थे । इससे यह स्पष्ट है कि इन अन्तिम 
तीच वादों में और घृल सर्वास्तिवाद में विश्वेष अन्तर न था, अन्यथा वह सब एक 
निकाय के विभिन्‍न अंग त समझे जाते । 

इस निकाय का इतिहास वास्तव में अशोक के समय की धर्मसंगीति से आरम्भ 
होता है। इसी संगीति मे मोग्गलिपुत्त तिस्स ने कथावत्यु का संग्रह किया था। इस 
ग्रन्थ का उह्ेश्य अपने समय के उस वादों का खण्डत करना था जो स्थदि रवाद को 
नहीं मान्य थे। इस ग्रन्थ में 'सब्बत्यिवाद' के विरुद्ध केवल तीन प्रश्न उठाये गये 
हैं (१) क्‍या एक अत अहंत्व से हीन हो सकता है ? (२) क्‍या समस्त वस्तु- 
जात प्रत्यक्ष प्राह्म है? और (३) क्या चित्त-सन्तति समाधि है ? इस तीनों प्रइनों 
का उत्तर सब्बत्यिवाद के अनुसार स्थविरवाद के प्रतिकूल था। अशोक के समय 
में जब कथावत्थू का संग्रह हुआ तव इस निकाय का विद्येष प्रभाव नहीं मालूम 
पडता । ऐसा ग्रतीत होता है कि गानधार और काइमीर में पहले-पहल वेभाषिक 
नाम से इस निकाय का उत्थान हुआ और इन प्रदेशों में इसने विशेष उन्लति प्राप्त 
की। 'बैभापिक' शब्द की व्युत्पत्ति विभापा शब्द से है। ज्ञानप्रस्थान तामक अन्य 
की वृत्ति का माम विभाषा' है। जानप्रस्थाव के रचथिता कात्याप्ती पुत्र थे । यह 
सर्वास्तिवादी थे। 'विभाषा' का रचमाकाल कनिष्क के राज्य-काल के पीछे है। 
विभाषा में सर्वास्तियाद निकाय के भिन्‍त-भिन्‍्त आचायों का मत सावधानी के 
साथ उपनिवद्ध किया गया है जिसमें पाठक अपनी रुचि के अनुसार जिस मत का 
चाहे ग्रहण कर लें। इसी कारण इसका नाम विभाषा है। ज्ान-“प्रस्थान-शास्त्र 
सर्वास्तिवादियों का 5धान ग्त्थ है। विभाषा के रचयिता वसुमित्र थे और इस 
प्रन्थ का पूरा ताम महाविभाषाशास्त्रं हुआ । 

विभाषा ग्रस्थ अपने असली रूप में उपलब्ध नहीं है । इसका कियदंश ही मिला 
है जिसके देखने से मालूम होता है कि यह विस्तार और उत्क्ृष्टता मे अत्थ कथा से 
किसी प्रकार कमन था। इस ग्रन्थ से इतकी दाशंनिक पद्धति गठी मालूम पड़ती है। 
परमा्थे (४६९-५६६ ई०) के अनुसार छठी शताब्दी में यह भ्रन्थ शास्त्रार्थ का 
प्रधान विषध था । इस समय बौदढ्धों से सांख्यो का विवाद चल रहा था| 

फ़ाहियानो (३६६-४१४ ई०) अपने यात्रा-विवरण में लिखता है कि सर्वा- 
स्तिबाद के अनुयायी पाठलिपुत्र और चीन मे थे पर उसका विनयपिठक उस समय 
तक लिपिबद्ध नही हुआ था। युआत स्यांग (६२६-६४५ ई०) के समय में इस 
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निकाय का अच्छा प्रचार था। उसके अनुस्तार काशगर, उद्यान (स्वास), उत्तरी 
सीमा के कई अन्य प्रदेश, फ़ारस, कनन्‍्तौज और राजप्रह के पास किसी एक स्थान 
में इस मत का प्राधान्य था यद्यपि युआन च्वाय तेरह स्थानों का उल्लेख करता हे 
जहाँ सर्वाघ्तियाद का प्राधान्य था परन्तु खास भारतवर्ष में इल निकाय के उत्तने 
अनुयायी नहीं थे जितने कि अन्य निकायो के थे। इत्सिंग सातवो शत्ताब्दी मे 
भारत जाया (६७१-६६४ ई०) । वह स्वयं सर्वास्तिवाद का बनुणायी था। वह 
इस विकाय का पूरा विवरण देता है। इत्सिय के असुस्तार इसका प्रचार मगंध, 
लाठ, सिन्धु, दाल्षिणात्य, पूर्व भारत, सुमात्रा, जाबा, चम्पा (कोचीन-चाइना), 
चीन के दक्षिण-पश्चिम-पुर्त के प्रात्ल तश्रा मध्य एशिया में था। इस विवरण से 
ज्ञात होता है कि सातवी शताब्दी के पहले या पीछे क्रिसी अन्य निकाय का इतना 
प्रचार नही हुआ जितसा कि सर्वास्तिवांद निकाय का इस समय था, इतसिंग के 
अनुसार इस तिकाय का जिपिटकतीन लाख इलोको में था। चीनी भाषा मे बौझध- 
साहित्य का जो भाण्डार उपलब्ध है उसके देखने से मालूम होता हैं कि इस निकाय 
का अपना अलग विववपिटक और अभिवमंप्टिक था। इतमिम ने सर्वास्तिवाद के 
समग्र विनयपिठक का चीनी भाषा में अनुवाद किया और उनके प्रचलित विनय 
के नियमों पर स्वयं एक ग्रन्थ लिखा । भारतवर्ष मे केवल सूल मर्वास्तिवाद के ही 
अनुयायी थे । लंका में यह वाद प्रचलित नही था| मूलसर्वास्तिबाद के अन्य तीन 
विभाग मध्य एशिया से पाये जाते थे। पूर्व और पश्चिम चीन मे केवल धर्म गुप्त 
प्रचालित था। वासिलीफ' कहते हैं कि तिब्वत का विनय सर्वास्तिवाद निकाय का 
है । 

सिलनें लेबी के अनुसार सस्कृत के विदय ग्रन्थ पहले-पहन तीसरी या 
चौथी शत्ताब्दी में संगृहीत हुए। एकोत्तरागम (5>पालि अमुत्तर निकाय), 
दीर्धागम (>5दीघनिकाय), भध्यमागम (+-मज्मिम निकाय) के अंश पूर्वी 
तुकिस्तान में खोज में मिले हैं! धर्मेचात के उदानवर्ग (+»उद्यन) के भी अंश 
मिले हैं। लूडरज मूल सस्कृत अ्रन्थ का संपादन कर रहे है। प्रातिम्ेक्ष सूत्र के एक 
तिब्ब॒ती और चार चीनी अनुवाद मिलते हैं। इससे मालूम होता है कि प्रातिमोक्ष- 
सूत्र विसयपिटक में था। पालि के विनयपिठक के प्रन्‍्यों के ताम संस्कृत निकाय के 
ग्रन्थों के ताम से मिलते हैं| स्थविर्वाद के समान सर्वास्दिवाद के अभिधर्म प्रन्धो 
की भी संख्या सात है पर ताम प्राय: भिन्‍न है। सर्वास्तिवादी ज्ञान प्रस्थान को 
अपना मुख्य अन्य समझते है ओर अन्य छ: ग्रन्थ एक प्रकार के परिकिष्ट हैं । ज्ञान 
प्रस्थान काय है और अन्य छः भ्रन्थ पाद हैं। जो सम्बन्ध वेद-वेदांग का है वही 
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इनका सम्बन्ध है। इन अभिश्म ग्रन्थों का उल्लेख सबसे पहले यशोमित्र की 
अभिषर्मकोशव्याख्या' (कारिका ३ की व्याख्या ) मे पाया जाता है। ज्ञ।न प्रस्थान 
पर दो वृत्तियाँ हँ--विभाषा और महाविभाषा । प्रवाद है कि वसुमिन्न ने विभाष 
का संग्रह किया था। महाविभाषा एक बुहत्‌ ग्रन्थ है और प्रामाणिक माना जाता 
है। यह बौद्ध अभिधर्म का एक प्रकार का विश्वकोष है। महाविभाषा बृहत्‌ आकार 
होने के कारण एक छोटे ग्रन्थ की आवश्यकता प्रतीत हुई। इसलिये आचार्य वसु- 
बस्धु ने कारिकारूप में अभिधर्म कोष लिखा । वसुबन्धु का विरोधी संघभद्र था। 
उसने इस ग्रन्थ का खण्डव करने के लिए अभिधमेन्यायानुसार और अभिधमेसमय- 
प्रदीपका रचा | यह मल संत्कृत ग्रन्थ अप्राप्य है। चीनी अनुवाद उपलब्ध है। 
पालि के अभिधर्म प्रस्‍्थों में और इनमें कोई समानता नही पायी जाती । 

सौत्ाक्तिक इन अभिषर्म ग्रन्थों को बुद्धवचत न मानकर केवल सामान्य शास्त्र 
मानते थे । वह केवल सूतन्नान्‍्तों को प्रमाण मातते थे । इसीलिए इनको सौत्रास्तिक 
कहते हैं । सौत्रान्तिक स्वसंवित्ति के सिद्धान्त को मानते थे। इनका कहता था कि 
वस्तु स्वभाव से नाशवान्‌ है, वे अनित्य नही हैं, पर क्षणिक है । उनका परमाणुवाद 
के विकास में हाथ है । उनका कहना है कि अणुओं में स्पर्श नही है क्योकि अणु के 
अवयव नहीं होते इसलिये एक अबयब का दूसरे अवयव से स्पर्श नहीं होता। 
अणुओं में निरन्तरत्व है। 





$ 
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रा्ट्रभाषा के विकास का दायित्व 


भारतीय संविधान ने हिन्दी को राष्ट्रभापा के रूप में स्वीकार कर लिया है । 
जिनकी मातुभाषा हिन्दी है उनका इस विषय में विद्लेप कर्तव्य हैं। उनको बहू 
समझना चाहिए कि इस कार्य में उदारता, सहिष्णुता से काम लेने से ही सफलता 
मिल सकती है| अपनी मातृभाषा के लिए सबको पक्षपात होता है। अब जिसकी 
आधा का साहित्य प्राचीन और उत्कृष्ट है बह किसी दूसरी भाषा को राष्ट्रभाषा 
के रूप में स्वीकार करते हैं तो उसका यह कारण नही है कि वे हिन्दी को अपनी 
भाषा से अधिक उत्कृष्ट मानते है । इसका एकमान्न कारण यही हैं कि वे अनुभव 
करते हैं कि राष्ट्रीय एकता को पुष्ट करने के लिए तथा परस्पर विचार-विनिमय 
की सुविधा के लिए एक राष्ट्रभाषा की अत्यन्त आवदयकता है। उन्होंने राष्ट्रहित 
में ही हिन्दी को स्वीकार किया है। किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि हिन्दी उनकी 
भातुभाषा का स्थात ले लेगी। यह कार्य अहिन्दी भाषा-भाषियों के हादिक सहयोग 
से और उनकी सदभावना द्वारा ही सिद्ध हो सकता है। इसमें तनिक भी सन्देह 
नहीं है कि जो थोड़ा-बहुत विरोध कहीं-कहीं आज भी दिखाई देंता है वह दूर हो 
जायेगा, यदि हम लोग सतर्कता से काम लें और विनयएुवेंक हिन्दी के प्रचार मे 
संलग्न हों। किन्तु यह मान लेना अनुचित होगा कि दक्षिण भारत में हिन्दी सीखने 
को तीत्र अभिलाया का प्रमाण पाते हैं। दक्षिण मारत में हिन्दी प्रचार सभा हारा 
बहुत अच्छा काम हो रहा है और हिन्दी का प्रचार निरन्तर बढ़ता जा रहा है। 
मैसूर, विवांकूर, आन्न्न तथा कर्नाटक विश्वविद्यालय ने हिन्दी को माध्यम स्वीकार 
करने का निरचय किया है। कही-कही हिन्दी एक ऐच्छिक विषय के रूप में नियत 
पाठ्यक्रम में स्थाव पा गयी है और यह देखा गया है कि ७५ प्रतिशत विद्यार्थी 
हिन्दी लेता पत्तन्द करते हैं ।॥ जो थोड़ा-बहुत विरोध दिखाई पड़ता है उसके लिए 
हम स्वयं उत्तरदायी है। हमको अपना कार्य इस ग्रकार नही करना चाहिए जिससे 
हमारे भाइयों पर यह प्रभाव पड़े कि हम अपनी भाषा उन पर लादना चाहते है; 
असहिष्णुता और जल्दबाजी से हिन्दी का प्रचार नहीं होगा। हमारा यह प्रयत्त 
होना चाहिए कि दूसरे राष्ट्रहित की भावता से प्रेरित होकर और एक सामान्य 


पे | साहित्य, शिक्षा एवं संस्क्ृति 


सस्‍्क्ृति को विकसित करने के लिए हिन्दी को राष्ट्रभाषा के रूप में स्वीकार करें। 
हमारी ततिक् भी इच्छा नहीं है कि हिन्दी अन्य भाषाओं को अपने स्थान से 
परिच्युत करे । हम केवल इतना चाहते हैं कि अहिन्दी भाषा-भाषी अपनी-अपनी 
भाषा के साथ-साथ हिन्दी का भी अध्ययन करें जिससे शर्मे:-डर्ने: हिन्दी व्यापक 
रूप से देश में फैल जाय । हम चाहते है कि सबकी समवेत चेष्टा से हिन्दी भाषा 
का साहित्य समुद्ध और उज्ज्वल हो, जिसमे उसको राष्ट्रीय पद प्राप्त हो सके यदि 
उस पर सबकी समान रूप से उचित गव॑ हो ! 

राष्ट्रभापा केवल राष्ट्रीय व्यवहार की सुविधा प्रदान नहीं करती वरन्‌ उप्तके 
साहित्य द्वारा राष्ट्र में एकरूपता की ओर भी आवश्यकता है। हमारा देश 
विज्ञाल है। अनेक जातियाँ यहाँ बसती हैं, जिनके आधार-विश्वार भिन्न हैं। इन 
भवकों एकमत्य में ग्रन्धित करने के लिए कुछ सामान्य प्रतीक और सामान्य 
उद्देश्यों की आवश्यकता है। इनके अभाव में विविध समुदायों में संघर्ष अनिवार्य 
हो जाता है। हमारी सामान्य आवश्यकतायें जौर जभिलाषार्य हममें एकरूपता 
ला रही है। जिन विश्वव्यापी शक्तियों ते हमें स्वतन्त्रता दिलायी है, उनका कार्य 
अभी समाप्त नहीं हुआ है। ये शक्तियाँ राष्ट्रीयता और जनतन्त्र की ही है। यह 
बुगधर्म ही इनके मार्ग में जो बाधा उपस्थित करेगा यह विनप्ट होगा। सम्प्रदाय 
इस युग मे पनप तहीं सकता। हमारे राष्ट्रीय साहित्य की इन शक्तियों का प्रति- 
निधित्व करना पड़ेया।! किन्तु उसमे यह सामथ्य॑ तभी आ सकती है जब हिन्दी 
भाषा-भाषियों की चिन्ताधारा उद्घार और व्यापक हो और जब हिन्दी साहित्य 
भारत के विभिन्‍त साहित्यों को अपने में आत्मसात्‌ करे और उत्तर-दक्षिण के 
भेद को मिटा दे। यदि यह तक ठीक है तो इसका परिणाम यह निकलता है कि 
हिन्दी भाषा-भाषियों को दक्षिण की एक भाषा का अवश्य अध्ययन्त करना चाहिए 
(उत्तर की भाषाओं को सीखने में हम लोगों को कोई कठिनाई नही है) । 

यदि सब एक लिपिको स्वीकार कर ले तो यह काम और भी सुगम हो 
जायेगा। किन्तु इनकी अपेक्षा दक्षिण की भाषाओं का ज्ञान प्राप्त करता अधिक 
आवद्यक है। भविष्य में किसी भी व्यक्ति को शिक्षित नही समझना चाहिए जब 
तक बहू दो-तीन देशी भाषाओं का ज्ञान नही रखता है। कम-से-कम हिन्दी भाषा- 
भाषियों को अन्य भाषाओं के साहित्य का ज्ञान कराना अत्यन्त आवश्यक है। 
बंगला तथा यूजराती के अनेक ग्रन्थों का हिन्दी अनुवाद होना अत्यन्त आवश्मक 
है। यदि हम ठीक विवेचन करें तो हमें मालूम होगा कि सब देशी भाषाओं मे 
प्राय: एक ही प्रकार का ल्लुकाव पाया जाता है। आधुनिक युग से राष्ट्रीयता देश- 
भक्ति की प्रेरणा प्रधान रही है और यह प्रेरणा सब भारतीय साहित्य में समान 
रूप से पायी जाती है। ये सब साहित्य यूरोप के साहित्य से भी प्रभावित हुए हैं। 
टेकतीक और विषय की दृष्टि से सब पर योरोपीय साहित्य का प्रभाव पडा है। 


राष्ट्रभाष' क विकास का दायित्व ; ८५ 


सनी कमोबेस आधुनि रिवाराओं से भी प्रभावि है। वह इस गाते का 
अमाण हैं कि समस्त भारत स्थानीय प्रनावों के अतिरिक्त कुछ देशव्यापी प्रभावों 
से भी प्रभावित हो रहा है। बदि हम विविध भापाओं के साहित्य का अध्ययत करे 
नो बह बात स्पष्ट हो जायेगी । 

मै कह चुक्रा हूँ कि हट ट्रभाषा का भौरव प्राप्त कराना हम 
हिन्दी भाषा-भाषियों का कतंव्य है। इसका यह अर्थ नहीं है कि केन्द्रीय हासन 
को इस विपय में कुछ करता ही तही है। किन्तु हमारा कुछ ऐसा स्वभात्र वत 
सवा है कि सब कार्यो के छिए सरकार का मँह ताकते है। जततन्त्र इस तरह नहीं 
पुष्ठ हों सकता है। सरकार की चकति और उसके साधन की भी सीझ है । जनत' 
वा महयोथ प्राप्त किये बिना गवर्नमेण्ट भी अपनी बोजना में सफर सही हों 
सकती। पुन साहित्य की वृद्धि के लिए हमको अपने कलाकारों और लेखकों पर 
ही मुख्यतः निर्भर करता पड़ंगा। ऊँचे दर्जे के लेखकों तथा उनके द्वारा स्थापित 
सस्थाओं की समवेत क्रिया से ही हम अभिलपित फल एा नवते हैं। राज्य ऐसी 
संस्थाओं की स्थप्पना सें सहायक ही सकता है और उनको आवश्यक सहायता 
प्रदान कर सकता है। किल्तु कार्य तो साहित्यकारों को ही करना होगा । हिन्दी का 
क्षेत्र विशान है । दस राज्यों की यह प्रदेशिक राजभाषा है। हिन्दी की प्रगति दुत 
वेग से हो रही है। किल्‍्तु कुछ आवश्यक कार्य सम्पन्त नही हो रहे है । एक निश्चित 
योजना की बड़ी कमी है। 

यदि हम हिन्दी का व्यापक प्रचार चाहते हैं तो हमारा कर्तथ्य है कि हम 
अत्येक देशी भाषा के लिए एक कोश, एक व्याकरण, एक पाठावली तैयार करें। 
इस विंश्ञा में धोड़ा काम हुआ हैं। किन्तु वह सनन्‍्तोपजनक नहीं । खेद का विपय 


पारिभाषिक दब्दों के कोच तैयार हो रहे है, किन्तु इस सम्बन्ध मे इतना विवेदन 
करना आवस्यक्ष है कि प्रवत्त बह होता चाहिए कि जहाँ तक सम्भव हो सब देशी 
भाषाओं में सात पारिभाषिक शब्दों के कोंश तैयार हों। विश्वविद्यालयों के लिए 
पाठ्य-पुस्तको के तैयार करने का भी काय अत्यन्त आवश्यक है। विदेशी भापाणं 
से लिखे गये प्रामाणिक भ्रव्थों का हिन्दी में अनुवाद होना चाहिए। इत सब 
कार्यों से अध्विक महत्त्व का कार्य मौलिक ग्रन्थों की रचना का है जो कला और 
भाव की दृष्टि से उत्कृष्ट हों। ठेकनीक और विपय की दृष्टि से सफल हों। यह 
कार्य आदेश देने से नहीं हो सकता ! 

साहित्य एक सामाजिक प्रक्रिया हैं। इसका समाज पर अनिवार्य रूप से प्रभाव 
पडता है। बड़े-बड़े कलाकार ही उत्कृष्ठ साहित्य वी सुष्ठि करते हैं। ने टेकनीक 
मो पूर्ण करते हैं, भापा को अलंकृत करते है और उसे सूक्ष्म और कोमल भावो और 
अनुभूतियों को व्यक्त करने की सामथ्ये प्रदान करते है ' कलाकार अपनीःजआन्‍न्तरिक 


दो | साहित्य, शिक्षा एवं संस्कृति 


संस्कृति को विकसित करने के लिए हिन्दी को राष्ट्रभाषा के रूप में स्वीकार करें। 
हमारी तनिक भी इच्छा नहीं है कि हिन्दी अन्य भाषाओं को अपने स्थान से 
परिच्युत करे । हम केवल इतना चाहते हैं कि अहिन्दी भाषा-भाषी अपनी-अपनी 
भाषा के साथ-साथ हिन्दी का भी अध्ययन करे जिससे शर्तें:-शर्नें: हिन्दी व्यापक 
रूप से देश में फैल जाय। हम चाहते हैं कि सबकी समवेत चैष्टा से हिन्दी भाषा 
का साहित्य ममुद्ध और उज्ज्वल हो, जिसमे उसको राष्ट्रीय पद प्राप्त हो सके यदि 
उस पर सबको समान रूप से उचित गर्व हो । 

राष्ट्रभाषा केबल राष्ट्रीय व्यवहार की सुत्रिधा प्रदान नहीं करती वरन उसके 
माहित्य द्वारा राष्ट्र में एकरूपता की ओर भी आवश्यकता है। हमारा देश 
विशाल है। अनेक जातियाँ यहाँ दसती हैं, जिनके आचार-विचार भिन्न हैं । इन 
सबको एकमत्य में प्रन्धित करने के लिए कुछ सामान्य प्रतीक और सामान्य 
उद्देश्यों की आवश्यकता है। इनके अभाव में विविध समुदायों मे संघर्ष अनिवार्य 
हो जाता है। हमारी सामान्य आवश्यकतायें और अभिलाषाये हममे एकरूपता 
ला रहीं हैं। जिन विश्वव्यापी शक्षितयों ने हमें स्वतत्त्रता दिलायी है, उनका कार्य 
अभी समाप्त नहीं हुआ है। ये शर्वितियाँ राष्ट्रीयता और जनतन्त्र की ही हैं। यह 
मुगधर्म ही इनके मार्ग में जो बाधा उपस्थित करेगा यह विनष्ट होगा। सम्प्रदाय 
इस युग में पनप नहीं सकता। हमारे राष्ट्रीय साहित्य की इन शक्तियों का प्रति- 
निधित्व करना पड़ेगा। किन्तु उसमे यह सामथ्य तभी आ सकती है जब हिन्दी 
भाषा-भाषियों की चिन्ताधारा उदार और व्यापक हो और जब हिन्दी साहित्य 
भारत के विभिन्‍न साहित्यों को अपने मे आत्मसात्‌ करें और उत्तर-दक्षिण के 
भेद को मिटा दे। यदि यह तक ठीक है तो इसका परिणाम थह निकलता है कि 
हिन्दी भाषा-भाषियों को दक्षिण की एक भाषा का अवश्य अध्ययन करना चाहिए 
(उत्तर की भाषाओं को सीखने में हम लोगो को कोई कठिनाई नही है) । 

यदि सब एक लिपि को स्वीकार कर लें तो यह काम और भी सुगम हो 
जायेगा। किन्तु इनकी अपेक्षा दक्षिण की भाषाओं का ज्ञान प्राप्त करता अधिक 
आवश्यक है। भविष्य में किसी भी व्यक्ति को शिक्षित नही समझना चाहिए जब 
तक बह दो-तीन देशी भाषाओं का ज्ञान नही रखता है । कम-से-कम हिन्दी भाषा- 
भाषियों को अन्य भाषाओं के साहित्य का ज्ञान कराना अत्यन्त आवश्यक है। 
बंगला तथा गुजराती के अनेक ग्रन्धों का हिन्दी अनुवाद होता अत्यच्त आवश्यक 
हैं। यदि हम ठीक विवेचन करें तो हमें मालूम होगा कि सब देशी भाषाओं मे 
प्राय: एक ही प्रकार केः झूकाव पाया जाता है। आधुनिक युग में राष्ट्रीयता देश- 
भंवित की प्रेरणा प्रधान रही है और यह प्रेरणा सब भारतीय साहित्य मे समान 
रूप से पायी जाती है। ये सब साहित्य यूरोप के साहित्य से भी प्रभावित हुए हैं। 
टेकनीक और विबय की दृष्टि से सब पर योरोपीय साहित्य का प्रभाव पडा है। 


रघ्ट्भाष के विकास का दायित्व / ८४५ 


सभी क्मोबेश आधुनिक विचारधाराओ से भी प्रभावित हुए है। बह इस वसत का 
प्रराण है कि समस्त भारत ह्थानीय प्रभावों के अतिरिक्त कुछ देशव्यापी प्रभावों 
से भी प्रभावित हो रहा है! यवि हम विविध भाषाओं के साहित्य का अध्ययव करे 
तो यह वात स्पष्ट हो जायेगी | 

में ऊपर कह चुका हूं क्लि हिन्दी को राष्ट्रभापा का गौरव प्राप्त कराना हम 
हिल्दो नापा-भाषियों का कतंव्य हैं। इसका यह अर्थ नहीं है कि केन्द्रीय शासन 
को इस विपय में कुछ करता ही नहीं है। किन्तु हमारा कुछ ऐसा स्वभाव बन 
गया है कि सबक कार्यों के लिए सरकार का मूँह ताकते है। जनतस्त्र इस तरह नहीं 
पुप्ट हो सकता है । सरकार की जक्ति और उसके साधन की थी सीसा है । जनता 
का सहयोग प्राप्त किये बिता गवर्नमेण्ठ भी अपनी योजना में सफल नहीं हो 
सकती | पुत. साहित्य की वृद्धि के लिए हमको अपने कलाकारों और लेखकों पर 
ही मुख्यतः निर्भर करना पड़ेगा। ऊँच दर्जे के लेखकों तथा उनके द्वारा स्थापित 
सम्वाओं की समवेत क्रिया से ही हम अभिलपित फल पा सकते हैं। राज्य ऐसी 
संस्थाओं को स्थापना में सहायक हो सकता है और उत्तकों आवद्यक सहायता 
प्रदान कर सकता है। किन्तु कार्य तो लाहित्यकारों को ही करना होगा । हिन्दी का 
क्षेत्र विशान है । दस राज्यों की यह प्रादेशिक राजभाषः है। हिन्दी की प्रगति द्रत 
बेग से हो रही है। किन्तु कुछ आवश्यक कार्य सम्पन्न नहीं हो रहे हैं । एक निश्चित 
योजना की बडी कमी है ! 

यदि हम हिन्दी का व्यापक प्रचार चाहते है तो हमारा कतेब्य है कि हम 
प्रत्येक देशी भाषा के लिए एक कोश, एक व्याकरण, एक पाठावली तैयार करे । 
इस दिल्ा में थोड़ा काम हुआ है। किन्तु वह सन्‍्तोषजनक नहीं । खेद का विपय 
हैं कि अग्नेजी-हिन्दी का कोई अच्छा कोश अभी तक तैयार नहीं हुआ है। 
प/रिभाणिक शब्दों के कोश तैयार हो रहे है, किन्तु इस सम्बन्ध में इतना निवेदन 
करना आवश्यक है कि प्रयत्न यह होना चाहिए कि जहाँ तक सम्भव हों सच देशी 
भापाओं में समान पारिभाषिक शब्दों के कोश तैयार हों । विश्वविद्यालयों के लिए 
पाढ्य-पुस्तकों के तैयार करने का भी कारये अत्यन्त आवश्यक है। विदेशी भाषाओं 
मे लिखे गये प्रामाणिक ग्रन्थों का हिन्दी में अनुवाद होना चाहिए। इन सब 
कार्यो से अधिक महत्त्व का कार्य मौलिक ग्रन्थों की रचना का है जो कला और 
भाव की दृष्टि से उत्कृष्ट हों। ठेकनीक और विपय की दृष्टि से सफल हों । यह 
कार्य आदेश देने से नहीं हो सकता । 

साहित्य एक सामाजिक प्रक्रिया है । इसका समाज प्र अनिवार्य रूप से प्रभाव 
पडता है। बड़े-बड़े कलाकार ही उत्कृष्ट साहित्य की सृष्टि करते है। वे टेकतीक 
को पूर्ण करते है, भाषा को अलंकृत करते हैं और उसे सृक्ष्म और कोमल भावों और 
अनुभ्रुतियों को व्यक्त करने को सामथ्य प्रदान करते है! कलाकारअपनी आन्‍्तरिक 
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अनुशूतियों को अपनी कृतियों में व्यक्त करता है, अपने युग की विश्वदृष्टि से जो 
बिभिखता वह अपने में पाता है, उसे उसका व्यक्तित्व अपने ढंग से व्यक्त करता 
है। इस प्रकार वह दूसरों को नह अनुभव कराता है जो उनके लिए नये हैं और 
भाव तथा ज्ञान की नयी गहराइयों को प्रकाश में पाता है। कक्षाकार इस प्रकार 
मानव अनुभूति को समृद्ध करता है। जितती मात्रा में कलाकार की सामाजिक 
जागरूकता होती है, उसी मात्रा में उसका प्रभाव समाज पर पड़ता है। यदि 
उसको उन' झक्तियों का स्पष्ठ ज्ञाव है जों समाज को बदल रही हैं, यदि बहू 
सामाजिक विकास की दिल्ला का ज्ञान रखता है तो वह अपनी जागरूकता को 
अपनी क्ृतियों हारा दूसरों को दे सकता है तथा वह दूसरो के साथ' सहयोग कर 
ऐसी संस्थाओं को जन्म दे सकता है जो सामाजिक विकास की दिशा को मातव- 
समाज की आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए उपयुक्त बना सके | 

विज्ञान ने मनुष्य को वह शवित प्रदान की है कि यदि वह चाहे तो विकास 
की दिशा को निर्धारित कर सकता है। विकास की किया अब एक अन्धप्रणाली 
अह्ठी है, बुद्धिपु्वक उसकी दिशा निश्चित हो सकती है। यह लाभ कला को भी प्राप्त 
है । जब तक समाज मे ऐसे व्यक्तियों का सभुदाय जन्म नही लेता जो उन शक्तियों 
का ज्ञान रखते हैं जो सामाजिक परिवर्तन के आधार को निश्चित करती हैं, तब 
तक समाज में जागरूकता का एक ऊँचा स्तर उत्पन्त नही हो सकता, जब तक 
ऐसा नहीं होता तब तक संस्कृति-विकास का क्रम समाज के हित की दृष्टि से नही, 
अपितु व्यक्तिगत स्वार्थो के आधार पर चलता रहता है। इस प्रकार हम देखते है 
कि समाज के विकास और सूल्यो की सृष्टि के लिए साहित्य का कितना भहृत्त्द 
है। यह सत्य है कि सिनेमा, रेडियों और टेलीविजन ने साहित्य के क्षेत्र में आक्रमण 
कर साहित्य के महत्त्व को धटा दिया है । विज्ञान और टेकनालाजी के अपधिपत्य ने 
भी साहित्य की मर्यादा को घटाया है। किन्तु यह असन्दिग्ध है कि साहित्य आज' 
भी जो कार्य कर सकता है वह कोई दूसरी प्रक्रिया नही कर सकती। विज्ञान- 
वेत्ताओं की आथिक अवस्था दयनीय नहीं है । इसका कारण यह है कि उतके अचु- 
सधान का उपयोग उद्योग-व्यवस्था के क्षेत्र में ही हो सकता है। यही कारण है कि 
बड़े-बड़े व्यवसायी अपनी एक प्रयोगशाला भी रखते है। भौतिक गवेषणा का 
उपयोग भी व्यापार के लिए होता है। अतः विज्ञानवेत्ता सत्य की अराधवा 
अविचलित भाव से कर सकता है। व्यापार के लाभ के लिए सिनेमा आदि के 
मालिक तथा ग्रत्थ श्रकाशक साहित्य का भी उपयोग करते हैं। किन्तु इस विषय मे 
साहित्यिक स्वतन्त्रता नहीं है। उसको वही लिखना पड़ता है जिसका व्यापार के 
लिए मूल्य है। इसलिए जो लेखक कदु सत्य व्यक्त करता है, उसको किसी प्रकारका 
प्रोत्ताहत नहीं मिलता। विश्वविद्यालयों में भी साहित्य के क्षेत्र में जो काम होता 
है उसका प्राय पुराने साहित्य के मूल्याकन से ही रहता है. आलोचना 
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को प्रधातता दी जाती हैं। इसी में साहित्य की समाप्ति होती है। कोई की विद्व- 
पिद्या लय किसी काव्य था उपन्यास की रचना के लिए डाइटर की उपाधि नहीं 
देता । प्राचीन साहित्य की व्याख्या या आलोचना करना ही उनका मुख्य कार्य है। 
उसमें सन्देह नहीं कि इसका अपना महत्त्व है। किन्तु कोई कारण नहीं कि नवीन 
रचनाएँ जो साहित्यिक भण्डार को समद्ध करती हैं और इस प्रकार उसे बल और 
जज धदान करती हैं, क्यों न महत्त्वपूर्ण समझी जाएं। मेरी समझ में यदि साहित्य 
को अपने सामाजिक कतंव्य का पालन करना है तो इस प्रकार की कृतियों को 
महत्त्व और प्रोत्साहन सिलना चाहिए। ऐसी कृतियों का तभी मूल्य है जब कलाकार 
निदशंक होकर अपनी अनुभूतियों को व्यक्त करता है । मानव सम्बन्धों के विषय 
से, विशेषकर उस सम्बन्ध के विषय में जिनका गम्भीर महत्त्व है, जतता को ज्ञान 
कराना साहित्य का काम होना चाहिए । जहाँ विज्ञान भौतिक जयत्‌ के विषय में 
ज्ञान कराता है वहाँ सच्चा साहित्य मानव सम्बन्धों का ज्ञान कराता है । अतीत के 
अनुभव के आलोक में बत॑मान को देखना गुजर रहा है और जिसके भविष्य के 
बारे में टायतवी ऐसे इतिहासवेत्ता निराश हो गये हैं, निराश होने की आवश्यकता 
नहीं है। भारत ने स्वतन्त्रता अजित कर नवीन जीवन प्राप्त किया है। उसका 
जीवत अब स्थिर और जड़ नहीं रह सकता । उसकी समस्‍यायें ऐसी हैं जो उसको 
चुप बैठने नहीं देंगी । सारे एशिया के लिए एक नये युग का आरम्भ हो गया है। 
यह सच है कि दो युगों का भार हमारे दुबंल कन्धों पर पड़ा है किन्तु इस कारण 
हमको अवसनन्‍्त और भिराश नहीं होता चाहिए। विश्व आदि मानव के प्रति 
हमारी विशाल दृष्टि होनी चाहिए । विश्व की परिधि मे हमको अपने भविष्य का 
निर्माण करना है। हम हिन्दी भाषा-भाषी यदि हिन्दी को राष्ट्रभाषा के गौरतमय 
स्थान पर बिठाना चाहते हैं तो हमको संकीणेता, प्रान्तीयता और पश्षपात का 
परित्याग करना होगा । 

भारत के विभिन्‍न साहित्यकारों की जाराधना कर उनकी उत्कृष्ठता को हिन्दी 
में उत्पस्त कर, हिन्दी साहित्य को सचमुच राष्ट्रीय और समर्थ राष्ट्र के विकास का 
एक उपकरण बनाना हमारा-आपका कार्य है। इस दायित्व को हम दूसरों पर 
नहीं छोड़ सकते । यदि १० हिन्दी भाषा-भाषी राज्य हिन्दी के साहित्यकारों के 
सहयोग से एक निश्चित योजना बनावें और उसको मिल-जुलकर कार्यान्वित 
करें तो हिन्दी साहित्य बहुत आगे बढ़ सकता है। हमको यह भूलता चाहिए कि 
अब प्रचार का युग चला बया, यह काम करने का यूग है। स्थानीय बोलियों के 
अध्ययन की हम जब तक उपेक्षा करते रहे । इधर अवश्य इस ओर ध्यान गया है 
और इस दिशा में कुछ अच्छा कास हो भी रहा है। लोकभाषाओं की कहावतें, 
मुहावरे, लोकगीत और उनके झ्ब्दों का तथा आज के समाज में जो शक्तियाँ काम 
कर रही हैँ उनको तथा मानव की दष्टि से उनका करना 


दद | साहित्य, शिक्षा एवं सस्क्ृति 


एक सच्चे कलाकार का काम है। बाज के यूग मे सन्तुलन खो दिया है। हमने 
प्रकृति पर विजय प्राप्त की है । उसके रहस्यों का उद्घाटन किया है और प्राकृतिक 
शक्तियों का अपने लिए उपयोग करता सीखा है । किन्तु विज्ञान की इस शक्ति के 
फलस्वरूप जो नवीन परिस्थिति उत्पन्न हो गई है उसके ज्ञान की अत्यन्त कमी 
है । जिन समस्याओं की हम' उपेक्षा करते हैं वह मुख्यतः सामाजिक है और बिना 
इसका समाधान किये समाज की स्थिति ठीक नहीं हो सकती और वह अपने खोये 
हुए सम्तुलन को प्राप्त नहीं कर सकता। 
किन्तु इस उद्योग-ब्यवसाय के यू में जब रुपये के मापदण्ड से सब कुछ नापा 
जाता हो, एक सच्चे साहित्यकार का दम घुटता है, उसको सुरक्षा भी नहीं मिलती, 
मान आदि प्रतिष्ठान का क्या कहना। राज्य और समाज से ऐसे साहित्य को 
प्रोत्माहन मिलना चाहिए। ऊँचे कलाकार को वह सब सुविधायें प्रदान करनी 
चाहिए जिनके मिलने पर ही' वह अपनी सृजन शक्ति को प्रदर्शित कर सकता है। 
व्यापार को सम्पूर्ण सत्य से क्या स्वीकार ? किन्तु मानव को सम्पूर्ण सत्य 
चाहिए। समाज को जागरूक करना, उसकी चेतना को जगाना, आज की 
सभस्याओं को और उनके साधनों को प्रस्तुत कर समाज को विकास के काये मे 
बुद्धिपुर्वेक अग्रसर करना साहित्य का कायें है। 
जितनी ही अधिक संख्या में हम सच्चे साहित्यकार उत्पन्न कर सकेंगे, उतना 
ही अधिक महत्त्व हिन्दी साहित्य को प्राप्त होगा। राष्ट्रभाषा के पुजारियो भे 
सद्दिवेक, नवीन दृष्टि, विनिश्चय, सन्तुलन और साहस की आवश्यकता है। 
हमको पश्चिमी थुरीप के समान, जिसने अपने सामंजस्य को खो दिया है, 
अपनी सांस्कृतिक संपत्ति से संग्रह करना बड़ा आवश्यक है, साहित्य भाषा के लिए 
उसमें अपने उपयुक्त शब्द और मुहावरे मिलेगे जो किसी समय साहित्य मे प्रचलित 
थे, किन्तु किसी कारणवश उतका चलन बन्द हो गया । इस तरह भाषा समृद्ध 
और जानदार होगी । किन्तु इसका फल यह न होना चाहिए कि घिभिन्‍न बोली 
बोलने बाले लोग अपने प्रदेश के लिए पृथक राज्य की माँग करें। जहाँ प्रधान 
भाषाओं के आधार पर अन्य बातों का विचार करते हुए राज्य का पुनः संगठन 
होना चाहिए, वहाँ इस बात का ध्यान रखता चाहिए कि इस भावना को इतना 
प्रोत्ताहत न विया जाय जिससे भारत के अनेक खण्ड हो जायें जो आत्मनिर्भर न 
हों भौर प्रान्तीयता के अन्य भाव को पृष्ट करें। 
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बसे तो प्रगतिशील साहित्य की परिभाषा के सम्बन्ध में अब भी विवाद चला 
आता है, किन्तु मीठे तौर पर यह कहा जा सकता है कि जीवन के केन्द्र में मानव 
को प्रतिष्ठित करके चलने वाला साहित्य प्रयत्तिशील साहित्य हैं। जीवम और 
मानव एक-दूसरे को प्रभावित करते हैं, परस्पर अन्योध्याश्वित होते है । इनकी 
पारस्परिक क्रिया-प्रतिक्रिया से ही सामाजिक परिवर्तन होते हैँ । समाज के भीतर 
क्रियाशील रहते हुए भी अपने को अलग से देखने, आत्म-निरीक्षण करने की' 
आवद्यकंता सर्व होती है ! किन्तु उससे पृथक रहकर, जीवन-प्रवाहु से हटकर 
व्यक्ति अपना विकास नहीं कर सकता । समाज के भीतर रहकर व्यक्ति को 
सामुहिक हित को दृष्टि में रखते हुए एक मर्यादा, बन्धन एवं अनुद्यासन स्वीकार 
करना पड़ता है । मनुष्य और पशु में एक मुख्य भेद यह भी है कि मनुष्य का 
जीवन अपने समाज से मर्यादित होता है। अतः सच्चे साहित्यकार का कतंव्य हों 
जाता है कि वह मनुष्य को समाज से पृथक्‌ करके, अमूर्त मानवता के स्वतस्त 
प्रतीक के रूप में सीमित न कर उसे सामाजिक प्राणी के रूप भे देखे---ऐस समाज 
के सदस्थ के रूप में जिसमें निरन्तर संघर्ष हो रहा है और इन संघर्षों के कारण 
जो प्रतिक्षण परिवर्तनशील है । 

कहा जाता है कि कलाकार स्वास्तः: सुखाय रचता करता है। प्रत्येक 
रचमात््मक कृति द्वारा रचयिता को एक ध्रकार का आच्तरिक सनन्‍्तोष या सुख 
ग्राप्त होता है, इस अर्थ में यह धारणा यथार्थ मानी जा सकती है। किन्तु यदि 
इसका अर्थ यह लगाया जाय कि कलाकार का और कोई उदय नहीं होता तो 
यह घारणा अमपुर्ण होगी । अपने अध्ययन तथा अनुसूति:के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति 
एंव कलाकार का एक दर्शन, जीवन की व्याख्या का एक विशेष दृष्टिकरेण होता 
है और उसकी रचना के पीछे यह दृष्टिकोण छिपा रहता है। जीबन के इस 
दृष्टिकोण के अनुसार कलाकार जीवन को एक विज्येष दिश्ला में प्रगटित होते 
देखना चाहता है। कलाकार के मन में यह बात स्पष्ट हो अथवा अस्पष्ठ, किल्तु 
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उसकी रचना में भी उसकी यह अभिलाषा अपेक्षाकृत सुप्त अथवा चैतन्य रूप मे 
विद्यमान रहती है। हमारा जीवन पृथक से दिखायी पड़ने वाले अनेक क्षेत्रो गे 
बेंटा हुआ है। इन पृथक क्षेत्रों के भीतर और इतमे परस्पर नाना प्रकार के सचर्ष 
हो रहे है। दर्शत अथवा जीवन सम्बन्धी दृष्टिकोण इस संघर्ष और पृथकता प्ले 
ऊपर उठकर सभी को एक सूत्र में सम्बद्ध करके ओर उन्हें यथास्थान रखकर समूचे 
जीवन-क्षेत्र का एक सम्बद्ध दृश्य (रंग20 शां८ण) प्रस्तुत करता है। यह जीवन- 
दर्शन जितना ही सुलफा हुआ होगा, साहित्यिक अथवा कलाकार की रचना 
सामाजिक प्रगति में उतनी ही सहायक हो सकेगी। जीवन के अन्तग्रेत अनेक 
प्रकार के धर्मों, व्यक्ति, कुल, राष्ट्र तथा विश्व के बीच एक प्रकार का पथ 
जान पड़ता है। साथ ही' उनमें एक प्रकार की अन्योन्याश्रयता, शृंखला और 
परम्परा भी दिखाई देती है। वस्तुतः यह संधर्ष तभी दिखाई पड़ता है जब हम 
अन्योग्याश्रयता को दृष्टि से ओझल कर देते है और इन धर्मों को मर्यादित नहीं 
कर पाते, उनका उचित सामंजस्य नहीं कर पाते । उदाहरणार्थ राष्ट्रधर्म का हमे 
उससे भी उज्चतर विद्वधर्म के साथ सामंजस्थ करना पड़ेगा | सामंजस्य होने पर 
राष्ट्रधर्म का सर्वंथा लोप नहीं होता, वह केवल मर्यादित स्थान ग्रहण करता है, 
राष्ट्रवर्म और विश्वधर्म के बीच गहराई सें न जाकर केवल सतह पर से देखने 
पर जो संघर्ष दृष्टियोचर होता है उसका लोप होता है । चूँकि व्यक्ति राष्ट्र अथवा 
विश्व का अंग है । अत: राष्ट्र और विश्व के विकास के साथ ही व्यक्ति को अपने 
पूर्ण विकास का अवसर प्राप्त होता है। जीवन के केन्द्र में मानव की प्रतिष्ठा की 
मूल भावना को लेकर चलने वाले प्रगतिशील साहित्यिक के लिए विश्वव्यापी 
जीवन-दृष्टिकोण का होना आवश्यक है । 
प्रत्येक युय की सामाजिक व्यवस्था अपनी आवश्यकताओं के अनुसार एक 
विशेष दृष्टिकोण को जन्म देती है। प्राचीनकाल में भी, चाहे पौरस्त्य जगत्‌ हो 
अथवा पाश्चात्य, जब तक एक प्रकार की आर्थिक संस्थाएँ और परम्पराएँ प्रचलित 
रही, उनमें ऋाल्तिकारी परिवर्तन नहीं हुए, तब तक सभाज भें इस जीवन-दृष्टि- 
कोण के सम्बन्ध में भी सहमति रही। किन्तु इस सिरन्तर परिवर्तनशणील संसार 
में समाज की बढ़ती हुई भावश्यकताओं की पूर्ति के लिए उसकी भौतिक आध्िक 
मूल भित्ति मे परिवतेन होता रहता है और इस मूल भित्ति पर निभित विचारों का 
प्रासाद भी नया रूप प्रहण करता रहता है। विचारधारा का तीव्र संघर्ष प्राचीन 
के विनाश और सबीन के उदय की सन्धि-बेला में होता है। प्राचीन के गर्भ से ही 
नवीन का सूजन करने वाली शक्तियाँ जन्म लेती है। समाज को अत्तीत की ओर 
ले जाने वाली तथा भविष्य की ओर ले जाने वाली शक्तियों मे संघर्ष होता है। 
प्राचीत के ग्रभे से निकलकर नवीत भविष्य का निर्माण करने बानी दक्तियाँ 
भ्रबलत्तर होती जाती है। विरोधी शक्तियों के ऋमिक विकास के प्रसंग में हमे 
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समाज में गुणात्मक परिवर्तन, कई स्तरों के एक साथ उल्लंघन अथवा उत्क्रास्ति 
के दर्श व होते है। वे विचारशील व्यक्ति जिनके तीद् सवेदनक्यील कोमल मानस-पट 
पर क्षुद्न-से-क्षुद्र घटनाएं भी अपना प्रभाव ज्कित कर जाती है, नयग्रे परिवतंतो के 
ऋम-विकास के साथ समाज को नये विचार देते है ! 

नई व्यवस्था की स्थापना के साथ ग्रादीन का सर्वथा नोय नहीं हो जाता । 
अर्वावीन के भीतर भी प्राचीन बहुत कुछ उतना रहता हैं। तवीत और प्राचीन भे 
एक नैरन्तर्य, एक शृंखला, एक परम्परा बनी रहती है। पूंजीवाद मे भी बहुत 
दु्नेल और क्षीण रूप में रामन्तवाद बहुत दिनो तक वर्तमान रहता है और 
समाजवाद की स्थापना के साथ भी बहुत दिनों तक पूंजीवाद की कतिपय विज्ञेषताएँ 
सम्बद्ध रहेंगी । विनाश और निर्माण के क्रम में अतीत, वर्तमाम' और भविष्य के 
बीच उनकी आपस में जोड़ते वाली एक अटूठ कड़ी वती रहती है। प्रगतिश्नील 
साहित्यिक इस ऐतिहासिक सत्य को हुदयंगस करते हुए अतीत का सर्बंथा 
परित्याग नहीं करता; साधक तत्त्तो को वह चुन लेता है, वाधक तत्त्वों का 
परित्याम करता है। मनुष्य स्वभावंतः परमन्परापुजक होता है और जो जाति 
जितनी ही प्राचीन होती है, उसके भीतर अपनी संस्कृति की श्रेप्ठता की भावना 
उतनी ही अधिक बद्धमूल होती है। अतः: भारत जैसे प्राचीत देश में हमे नवीन 
सस्क्ृति के निर्माण की दृष्टि से अतीत के साधक एवं समर्थक तत्वों का उपयोग 
करना ही चाहिए । 

अतीत की अनेक विचार-पद्धतियाँ जो आज हमे प्रतिगामी प्रतीत होती हैं, 
अपने समय के समाज के लिए वडी कल्याणप्रद रही हैं । भौतिकवाद तथा यथाये- 
वाद को सानकर चलने वाली विचारधाराएँ ही जनकल्याण के मार्ग का अनुसरण 
करती रही हैं जौर इसके विपरीत आध्यात्मिक अथवा “विज्ञानबादी' वि्ञार- 
धाराएँ सदैव अग्रगतिशील रही है; ऐसा सोचना उचित न होगा। विज्ञानवाद भी' 
विशेष काल में प्रगतिशीलता का द्योतक था । उदाहरण के लिए हम बौद्धकाल की 
अप्रतिष्ठित निर्वाण की कल्पना को लें। निर्वाण की इस कल्पना के अनुसार 
साधक निर्वाण मे प्रवेश वी क्षमता रखते हुए भी सामाजिक कल्याण की भावना 
से प्रेरित होकर अपने को उससे वंचित रखता हैं; जब कि असंख्य जीव दु:ख से 
आहत हों और क्लेश-पाश मे फेसे हुए हों, ऐसी अवस्था में केवल अपने वैयक्तिक 
मोक्ष की ओर ध्यान देना उसे क्षुद्र भ्रदीत होता है। निष्काम कर्म की भावना भी 
इसी काल में जन्म लेती हैं। कर्म बन्धन का हेतु है। बिना कर्म का परित्याग किए 
हुए मनुष्य आवागमन के चक्र से छुठकारा पाकर मोक्ष की प्राप्ति नहीं कर सकता। 
किन्तु बिना कर्म में प्रवृत्त हुए साधक जनसमूह का उद्धार भी नहीं कर सकता। 
जन-कल्याण की दुष्टि से कर्म में प्रवुत्त होने की आवश्यकंता तथा कर्म के स्वा- 
भ्ाविक परिणामगत बन्धनों से निलिप्त रहने के उद्देदय में सामंजस्य स्थापित करने 
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की दष्टि से निष्काम कर्म के सिद्धान्त की उत्पत्ति हुई। प्रथम शताब्दी ईसा पुर 
से चतुर्थ एवं पंचम हाताब्दी का काल निश्चय ही भारतीय इतिहास का एक 
अत्यन्त मौरवपूर्ण अध्याय है । इस काल में भारतीय जीवन के प्रत्येक विभाग मे 
सक्रियता के दर्शन होते हैं । इस समय निवृत्ति-मार्ग मे विध्वास रखने वाले भी 
प्रवत्ति-पथ पर चलते दिखाई पड़ते है। भारतीय साधुओं ने मध्य एशिया और 
दक्षिण-पूर्वीय एशिया में भारतीय सस्कृति के अखण्ड राज्य की स्थापना इसी कान 
में की थी। विदेशों से भारत का व्यापारिक सम्बन्ध भी इसी काल मे सुदृढ़ हुआ। 

जहाँ हमे अपने देश के गोरबपूर्ण अतीत के उन तत्वों को ग्रहण करना है जो 
वर्तमानकाल मे पुरुषार्थ को प्रेरणा देते वाले है, वहु। आज की अवस्था मे भार 
बनने वाली परम्पराओं का परित्याग कर हमें हल्का होना है और तवीत जीवन के 
विकासमान सुल्यों को अपनाना है। ये नवीन सूल्य कहाँ से आते है, उनका उपक्रम 
या सूत्रपात कहाँ से होता है, इस बात की खीज करने की आवद्यकता नहीं है। 
आज सारा संसार एक इकाई का रूप धारण कर रहा है | सभी देशों की समस्याएँ 
बहुत कुछ समान-सी हैं । पूँजीवादी शोषण से च्राण पाने की समस्या ही संसार के 
अधिकांश देशों की समस्या है। यह स्पष्ट है कि हमारे वेश में आज जो परिस्थिति 
है, वह दूसरे जिन देशों में हमारे देश से पूर्व आई और उस परिस्थिति का जो हल 
दूसरे देशों ने पहले निकाला, उन देशों से हमें प्रेरणा ग्रहण करती ही होगी। 
नवीन मा विदेशी होने के कारण ही किसी जनंकल्याणकारी विचार या भूल्य का 
परित्याग नहीं किया जा सकता। सस्क्षतियाँ जब जी पड़ जाती है, तो नई 
संस्कृतियों के साथ संघ्य होने से ही उनका कायाकल्प होता है। अपने पुराने रत्न 
जो कर्दम मे रहते है, वे भी इस सधर्ष से परिष्कृत होते है। जब कि सारा विंदव 
अज पूँजीवादी विपमता की चक्‍की.से पिसते हुए समान यातना भोग रहा हैं। यह 
स्वाभाविक है कि इस यातना से परित्राण पाने के लिए एकसभान विधारधारा 
अपनायी जाय । जो लोग नवीन मूल्यों को प्रहण करने से भागते हैं और विचार- 
घारा सम्बन्धी संचर्प से धबड़ाते हैं, वे अपने विकास के पथ को विरत करते है। 
समाज मे विभिन्‍त स्वार्थों के संघर्ष के कारण निरन्तर परिवर्तन होता रहता है 
और इस संघर्ष के फलस्वरूप ही समाज विकास के पथ १९ नये कदम बढ़ाता 
है। यदि क्रमागत विचारों और संक््थाओं को बिना आलोचना के स्वीकार कर 
लिया जाय तो भावी विकास का मार्ग अवरुद्ध हो जाता है। समाज के अन्तर्गत 
विभिन्‍त स्वार्थों के संघर्ष और उसके फलस्वरूप समाज में होने वाले परिवतंव की 
प्रक्रि] का अध्ययन करके हम सामाजिक विकास में बोधपूर्वक सहायता दे सकते 
हैं । 

पूँजीवाद के क्वास के इस युग में और महायुद्ध के उपरान्त राष्ट्रीयता का अन्त 
नहीं हो रहा है-- जैसा कि कुछ लोगों का विचार है। प्रत्येक युद्ध के पश्चात 
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राष्ट्रीयता की जबर्दस्त लहूर जाया करती है | किन्तु राष्ट्रीयता की भावना भी 
अभिक्षाप नहीं है, यदि वह संकीर्ण, जआाक्रमणशील राष्ट्रीयता न हो और विश्व-धर्म 
से सर्यादित होकर चल सके | साहित्यिकों का कर्तव्य जनता को चिन्ताभील बनाना 
और भर्यादित राष्ट्रीयता के सच्चे रूप को समझाना है। उस संकुचित, विकृत 
राष्ट्रीय से जनता को छुठकारा दिलाता है जिसमें जाति अथवा देख को 
अमावब्यक्र और अस्वाभाविक प्रध्चानता दे दी जाती है और जो वर्तमान सामाजिक 
ममस्थाओं के हल मे बाधक है। एक लम्बी अवधि तक स्वातन्त्य-स्ंग्राम में रत रहने 
के कारण हमारे देश में राष्ट्रीयना का जोर होना स्वाभाविक है | किन्तु अनुभव ते 
सिद्ध यही कियः है कि इस दाप्ट्रीयतता की जई गहरी वही थीं। यह राष्ट्रीयता देश 
के बटवारा को रोकने में अक्षमर्थ रही और बंदवारे के परिणामस्वरूप उसने जो 
रूप ग्रहण किया है, उसका समस्वय विशव-धर्म के साथ करने में हमें काफी कठिनाई 
का सामना करना बड़ेया । प्रास्त, समुदाय और जातियों के बीच कलहू भारत का 

राता रोग रहा है, वँटवारे के बाद वहु फिर उसड़ना चाहता है। प्रयतिणील 
साहित्यिकों का कर्तव्य इस विक्ृत राष्ट्रीयता के खतरों को पहचानने की जेतना 
जनना में उत्पस्त करता है । संसार मे एक नये महायुद्ध की तैयारियां हो रही हैं । 
यदि महायुद्ध छिड़ा और हिन्दुस्तान और पाकिस्तान के रहने वाले एक-छूसरे से 
बदला लेने के ही चवकर में रहे तो दोनो का विनाश निश्चित है । यदि हम चाहते 
हू कि आने वाले युद्ध में तट्श्थ रहकर उसकी विभीषिकाओं से अपने देश की रक्षा 
करें तो हमें तटस्थ राष्ट्रों के एक तृतीय शिविर का तिमणि करता होगा। हम 
कम-सै-कम दक्षिण-पूर्वीय एशिया! के तव स्वतन्त्रता-प्राय्व राष्ट्रों तथा स्वतत्तता- 
प्राप्ति के लिए युद्धरत राष्ट्रों का इस प्रकार का तौसरा झिविरस्थापित कर सकते 
है। किन्तु दुसरे राष्ट्रों को हम अपने साथ सभी ला सकते हैं जब कि हम घरेलू 
झगड़े में फेसक्र अपनी समस्त शक्ति उसी में नप्ठ ते कर दें, जब हम अपनी दृष्टि 
को उदार बनावे । यदि सारत प्रतिशोंध की भावना से ऊपर न उठ सका, यदि 
उसने आवक क्षेत्र में ऐसी प्रयतिश्ञील वीति न अपनायी जिसके हारा वह अपने 
उत्पादन संकट आदि के प्रश्नों को हल करते के साथ अपने को सुदृढ़ बचाने में 
समर्थ हो और अपने पड़ोसी राष्ट्रों को भी महायुद्ध में तटसथ रहने के लिए तैयार 
ले कर सका तो हमारा भविष्य बहुत अच्चका रमय सिद्ध हो सकता है। प्रयविश्षील 
साहित्यिकों को देश को इस बिपत्ति की पूर्व सूचना देनी है। साहित्यिक अपने 
कर्तव्य का तभी निर्वाह कर सकता है जब कि बहु जीवन का भहराई से अध्ययन 
करे, वह समाज की जीवनसरिता में ऊपरी तल पर संचारित होने वाली प्रवृत्तियों 
तक ही अपनी दुष्टि को सीमित न रखे, अच्त:सलिला सरस्वती की भांति नीचे 
रहुकर प्रच्छत्त रूप से कार्य करने बाली झवितयों का सी अध्ययन करे। यह 
अध्ययन जन-जीवन से अलग रहुकर नहीं किया जा सकता* प्रगविज्चील साहित्य 
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को जीवन की समस्याओं का अध्ययन करना होगा, अपनी रचताओ मे उसे समाज 
के बरत वात हूपय का चित्रण करता होगा, जनता की मूक अभिलापाकों को वाणी देना 
होगा, इतिहास का अध्ययन करके उसकी जीवन-प्रद्यथिनी शक्तियों का समर्थन 
करते हुए जनता का मार्ग-प्रदर्शन करता होगा। साहित्यिक अपने को जनता का 
पथ-प्रदर्भन करने योग्य तभी वना सकता है, जब कि वह अपने की जीवन-सघर्ष 
से सबंधा पृथक्‌ न रखे, उसमें जनसाधारण के साथ अपना तादात्म्य स्थापित करले 
की क्षमता हो, वह इतिहास का वैज्ञानिक अध्ययन करके उसके विकास की दिशा 
को पहचानने में समर्थ हो, उसकी जीवन-दुष्टि सही हो । इतने शुणों के अभाव मे 
फितने ही कलाकार, जो प्रथम महायुद्ध के उपरान्त प्रगतिशील साहित्यिकों के 
शिविर में प्रविष्ट हुए थे, अपज दिज्ञा-भश्रसित होकर भटक रहे है! युद्धकान मे 
तथा उसके पश्चात पुरानी मान्यताओं को मंग होता देखकर वे अवसाद, खिन्‍नता 
और विचार-कूंठा को प्राप्त हो रहे हैं। स्व्रस्थ जीवन्त दृष्ठिकोण के अभाव में वे 
पलायनबाद का सहारा ले रहे हैं। कोई रोमन कंथोलिक दर्शान की शरण ले रहा 
है, कोई भारतीय योग के प्रति आकर्षित हो रहा है। कितने ही किकर्त॑व्यविमृढ 
होकर केवन नैराश्य भावता को व्यक्त कर रहे है। कारण-कार्य की श्रृंखला और 
सामाजिक सम्बन्धों की ठीक धारणा न होने के कारण कितने ही कलाकार विज्ञान 
को ही वर्तमान सांस्कृतिक पतन के लिए उत्तरदायी मान बैठे हैं। जीवन-संघर्ष से 
भागते वाले कलाकार आकस्मिक कारणों से भले ही प्रगतिशीलों की कोटि में 
आ जाये, किन्तु उनकी प्रगतिशीनता क्षणिक ही होगी। जीवन-संघर्ष से पृथक्‌ 
रहकर सच्चे और प्रणतिशील साहित्य की सृष्टि सम्भव नहीं है। किन्तु इस कथन 
का यह ततत्ययं कदापि नही कि कलाकार के लिए राजनीतिकसंघर्ष में लिप्त होना 
आवश्यक है। संघर्ष के इतने निकट रहना कि बह उसका निरीक्षण कर सके, 
उसके लिए आवद्यक है। किन्तु संघर्ष के सम्बन्ध मे निष्पक्ष सम्मति बना सकने 
भोर साहित्य सुजन के लिए अवकाश प्राप्त करने के लिए संघर्ष में सक्रिय भाग 
लेने से कलाकार को बचना पड़ता है। स्वास्थ्यप्रद साहित्य-सजन ही जनान्वोलन 
में कलाकार का योग है। तवीन समाज के निर्माण के लिए संघर्ध सभी क्षेत्रों मे 
हो रहा है। साहित्यिक क्षेत्रों मे कलाकारों को उस साहित्य का थिरोध करता है 
जिसकी दृष्टि केवल अतीत की ओर है, जो प्राचीनता और परम्परा का अम्ध 
पुजारी है, जिसकी आस्था विश्व के प्रति नहीं, वर्तमान भारत के प्रति नहीं, बल्कि 
प्राचीन भारत के किसी कल्पित विक्वत रूप के प्रति है, जो संकृचित आकर्षणशील 
राष्ट्रीयता का प्रचार कर रहा है। इस प्रसंग मे प्रभतिश्षील कलाकारों को यह 
नहीं घुलना है कि उनकी रचनाएँ भोंडा प्रचार न हीकर मर्म॑स्पतज्ञी, प्रभावोत्पादक 
उच्च कलाकृतियाँ हों । कला सोह्देश्य होती है। प्रायः प्रत्येक रचना के पीछे एक 
सन्देश होता है। इस व्यापक अर्थ में तो सभी कलाकृतियाँ प्रचार का साधन कही 
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जा सकती है । किन्तु कलाकृति को प्रभावोत्यादक बनाने के लिए बह आवध्यक है 
कि उसे प्रत्यक्ष प्रचार का साधन न बताया जाये। दूसरी वात जिसे प्रगतिशील 
साहित्यिकों को ध्यान में रखनी है, यह है कि जहाँ कथःवस्तु और विवेचना उचकी 
अपनी वस्तु होगी और ववीन शैलियों को नी वे अपनायेंगे, वहाँ दीघकाल से 
जाचार्यों द्वारा पुष्ट की जाने वाली शैली, टेकनीक, छन्‍्द एवं शब्द-विन्यास आदि 
की भी ने सर्वंधा उपेक्षा नही कर सकते । प्राचीन साहित्य की टेकतीक सम्बन्धी 
विशेषताओं को उन्हें अपनाना होगा । 

जैसा कि आरम्भ में कहा जा चुका है, सारा समार आज शोपण की चक्की 
में पिसकर समान यातना भोग रहा है और उसकी मुक्ति की स्थापना में सहायता 
देता प्रगतिशील साहित्य का ध्येय है। मानव-मात्र की एकता और उसकी सिद्धि 
के लिए शोपणमुक्‍त सामाजिक व्यवस्था की आवश्यकता इत आदक्षों की मित्ति 
पर हमें एक मदीन संस्कृति का निर्माण करता है। नवीन संस्कृति के निर्माण में 
हमे प्राचीन सस्कृति के साथ उसकी परम्परा को भी दिखलाता है। हमारी प्राचीय 
भारतीय संस्कृति नवीन व्यवस्था की स्थापना में सर्वेधा वाघक न होकर अनेक 
अशो में साधक है। मानव-मात्र की एकता, “वसुधेव कुटुम्बकम्‌” का आदर्श इस 
देश में बहुत पुराना है। वस्तुत: जो कार्य श्रमण-धर्मे ने आध्यात्मिक क्षेत्र में मानव 
की एकता को स्वीकार करते हुए किया था, वही कार्य भौतिक क्षेत्र में समाजवाद 
को स्वीकार करके हमें सम्पन्त करना है । 


खुण्ड तीन 
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विद्यार्थियों में स्वावलम्बन का आन्दोलन 
जन-शिक्षा 

हमारी शिक्षा-सम्बन्धी समस्याएँ 

.स्क्रतल्त्र भारत में विश्वविद्यालयीय शिक्षा 





विद्यार्थियों में स्वावलम्बन का आन्दोलन 


इस बात को प्राय: लोग जानते हैं कि अमरीका में बहुत-से विद्यार्थी शिक्षा- 
काल में मेहनत-मजदूरी करके अपनी पढ़ाई का ख्चे बहुत कुछ निकाल लेते है ! 
पर अपने देश में इस बात को बहुत कम लोग जानते होंगे कि योरोप के विद्यार्थी- 
समुदाय में भी स्वावलम्बन का आन्दोलन इस समय जोरों से चल रहा है ।योरोपीय 
युद्ध के पश्चात योरोप के सभी देशों में, विशेषकर रूस, जम॑नी, आस्ट्रिया और 
पोलैण्ड मे, लोगों की अथिक अवस्था बहुत बिगड़ गयी थी । सिक्के का भाव रोज- 
बरोज गिरता जाता था जिससे आर्थिक कष्ट और भी बढ़ गया था। ऐसी अवस्था 
में बहुत-से माता-पिता अपने बालकों की शिक्षा का खर्च देने में असमर्थ हो गये 
थे । कहीं-कही तो ऐसा मालूम पड़ने लगा था कि उच्च शिक्षा के व्यय की प्राय 
विद्यार्थी नहीं उठा सकेंगे । अतः विवश होकर कुछ ऐसे उपाय निकालने पड़े जिससे 
विद्यार्थी अपनी शिक्षा का खर्च परिश्रम करके निकाल सके । अमरीका का उदाहरण 
उनके सामने था । उन्होंने उनके तरीकों को अपनाया । जमंनी में गवनमेण्ड की 
पुरी सहानुभूति थीं; इसलिए उनकी सहायता से कारखानों में विज्याथियों को 
फकाम दिलाया गया। योरोप मे अमरीका की तरह विद्याशियों के लिए रुपया कमामे 
के पर्याप्त साधन नही हैं। योरोप में मजदूरी की दर भी बहुत कम है । अमरीका 
के विद्यार्थी छुट्टियों में खेतों में काम करते है, बागीचों में फल तोड़ने का कास 
करते हैं और पढ़ाई के दिनों में होटलों में 'वेटरों' का काम करते हैं और इस तरह 
उसको काफी आमदनी हो जाती है। योरोप में इस प्रकार के युभीते विद्यमान नहीं 
थे । पर वहाँ के लोगों ने अपनी कठिनाइयों को दूर करने का श्रयत्त किया । वहाँ 
विद्यार्थी मिलकर होटल, रेस्टोरॉ, जिल्दसाजी की दूकान, हज्जाम की दूकात, जूते 
की मरम्मत की दुकान दर्जी की बूकान और कपड़ा धोने की दूकाच खोलते हैं 
मौर इस प्रकार वहुंत-से विद्याथियों की जीयिका फा निर्वाह हो जाता है जमनी 
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विद्यायथियों को आवश्यकता के समय कर्जा दिया जाता है। इस समय हजारो 
विद्यार्थी तरह-तरह का काम करके कुछ आमदनी कर लेते है । पर योरोपीय यद्ध 
के पहले योरीप में बहुत कम ऐसे विद्यार्थी थे जो स्वावलम्बी हो । इसमें सन्देह नही 
कि आर्थिक कष्ट के कारण ही इस आन्दोलन कायोरोप मे जन्म हुआ। पर धीरे- 
घीरे साथ-साथ स्वावलम्बत के भाव का महत्त्व बढ़ता गया और मेहनत-मजदूरी 
करनेवाले विद्यार्थी की कंद्र बढ़ गयी । अब वहाँ हाथ से काम करना बुरा नहीं 
समझा जाता । ज्यादातर यह समझा जाता है कि विद्यार्थियों को छुट्ठियों में ही 
काम करना चाहिए और बाकी समय अध्ययन में बिताना चाहिए । बहुत-सी ऐसी 
संस्थाएँ खुल गयी हैं जो विद्यार्थियों के लिए काम तलाझ करती हैं। योरोपीय युद्ध 
के बाद जो नये राष्ट्र बने हैं उनके पास इतना घत नहीं था कि के अपने देश की 
सभ्यता और शिक्षा की वृद्धि के लिए बड़े-बड़े विव्वविद्यालय खोलें। जो विश्व- 
विद्यालय उन्होंने स्थापित किये उनकी आर्थिक दह्ा अच्छी वहीं थी और जों 
विद्यार्थी वहाँ पढ़ने जाते थे वे भी प्रायः गरीब ही थे। स्वाबलम्बन ही उनकी 
समस्या को हुल कर सकता था। यह भी देखा गया कि इस प्रकार विद्यार्थियों भे 
उत्त रदायित्व की भावना जग जाती है और उनको अपने विद्यार्थी जीवन मे ही 
जीवन का व्यावहारिक अवुभव प्राप्त हो जाता है। मजदू रो की वास्तविक अवस्था 
जानने में भी उनको सहायता मिलती है। उनमें आत्म-सम्माव का भाव बढ़ जाता 
है और वे ऐसे व्यवहार-कुशल हो ज'ते हैं कि कसी ही विकट परिस्थित्ति मे क्यों 
न पड़ जाएँ वे अपने को संभाल सकते हैं। युवक-आन्दोलन ने हाथ के काम के 
महत्व को बतला दिया था और स्काउट-आन्दोलन ने उनमे सेवा का भाव भर 
दिया था । यह भी लोगों का खयाल हो चला था कि केवल बौद्धिक शिक्षा अधूरी 
है। आदर्श पुरुष वह हैं जिसका मानसिक विकास भी हुआ हो और जो संसार का 
व्यावहारिक ज्ञान भी रखता हो । शिक्षा के जिन नये प्रकारों का आविप्कार हुआ 
था उनमें भी हाथ के काम की शिक्षा के क्रम में उचित स्थाव दिया गया था । 
अब धीरे-धीरे वहाँ के विश्वविद्यालयों के अधिकारी और राष्ट्र के मेता इस 
आन्दोलन के महत्त्व की समझने लगे हैं। संयुक्त राष्ट्र अमरीका में कुछ ऐसे भी 
कालेज हैं जहाँ इसी आदर्श के आधार पर पाठ्यक्रम निर्धारित किया गया है। वहाँ 
आधे समय बौद्धिक शिक्षा और आधे समय हाथ के काम की शिक्षा देगे की 
व्यवस्था की गयी है। भिन्‍न-भिन्‍न राष्ट्रों के विद्याथियों को सहायता देने के लिए 
“इण्दरनेशनल स्टुडेण्ट सविस”' कई वर्षो से स्थापित है और इसकी ओर से ससार 
के विद्याथियों की एक कान्फरेन्स सन्‌ १६९२७ ई० (चि० सं० १६४ ) में प्रथम 
बार ड्रेस्डन (जमंतरी ) में बुलायी गयी थी, जिसमे बाईस देशों के लिहृत्तर प्रतिनिधि 
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सम्मिलित हुए ये। इस कान्फरेन्स में जों विचार हुआ उससे अह स्पष्ट हो गए 
कि स्वावलम्बन को आत्दोलत सफल हो रहा है और उसका आदर्श बहुत ऊँचा 
है। प्रत्येक देश के प्रतिनिधि थे अपने-अपने देश की अवस्था बतलाबी और 
आपस्दोलन से सम्बन्ध रखने वाले विविध प्रश्नों पर विचार हुआ प्रतिनिश्वियों ने 
यह अनुभव किया कि इन विविध प्रश्नों की विवेचता का कार्य इतने महत्त्व का 
और इतना कठित है कि कान्फरेन्स उसका अनुसन्धान ठीक तौर से नहीं कर 
सकती; अतः कान्फरेन्स ने इस कार्य के लिए एक विद्येष संस्था स्थापित की 
जिसका नाम हण्टरनेशनल' इस्स्टीट्यूट फार स्टूडेण्ट सेल्फेल्प एण्ड कोआपरेटिव 
आगगंवाइजेशस्स है । इसका कार्यालय डेस्डत में है। यह संस्था विद्याथियों को 
सलाह देती है और जहाँ तक सम्भव होता है, उनकी सहायता करती है। 
भारतवर्ष एक गरीब देश है और अपने देश की शिक्षा आज इतनी महँगी हो 
गयी है कि भध्यम श्रेणी के लोग भी इस बोझ को बर्दाइत नहीं कर सकते। हमारे 
यहाँ ऊँची जाति के कहलाने वाले लोग हाथ से काम करता बुर्य समझते हैं। 
हमारी शिक्ष। इतनी अधूरी और एकाज्जी है कि नौकरी को छोड़कर हमारे युवक 
कोई दूसरा कार्य स्वृतस्त्र रूप से नही कर सकते । यदि उसका बँधा हुआ रोजगार 
छूट जाय तो वे कोई नथा काम अपने लिए नहीं उठा सकते। अपना देश जब 
स्वतन्त्र होगा तब हमारा काम केवन यूनिवर्सिटी की परीक्षा पास किए हुए नब- 
युवकों से नही चल सकेगा। हमको राष्ट्र-निर्माण के लिए ऐसे अनेक तवयुवकों की 
आवदयकता होगी जो लोक-नेतुत्व कर सके | हमारी वर्त मात शिक्षा-पद्धति इतती 
निकस्मी है कि हमारे विद्यार्थी पढ़ने-लिखने के काम को छोड़कर ओर क्मिी 
मसरफ के नही रह जाते । यदि हमारे यहाँ के विद्यार्थी स्वावलम्बन' के आन्दोलन 
को अपनाबें तो हमारे गरीब से गरीब विद्यार्थी भी स्वाभिमान की रक्षा करते हुए 
उच्च शिक्षा प्राप्त कर सकें और साथ ही साथ वे अपने में उन युणों का भी पोषण 
कर सर्के जो एक राष्ट्रीय कार्यकर्ता के लिए अत्यन्त आवश्यक हैं। हमको इस बात 
का प्रयत्त करता चाहिए कि हमारे देश के सरकारी और गैरसरकारी विश्व- 
विद्यालय दोनों अपने विद्यार्थियों कों इस कार्य के लिए प्रोत्साहित करें और 
विद्यार्थियों को काम दिलाने मे सहायक हों। प्रूरा लाभ तो तथी होगा, जब इन 
विश्वविद्यालयों के सव्च्ालक स्वावलस्वन को आदर्श रूप में अपवावें | कम-से- 
कम राष्ट्रीय विद्यालयों को तो, जहाँ प्राय: गरीब विद्यार्थी ही पढ़ने आते हैं, अवश्य 
इस बात का प्रयत्त करना चाहिए कि उनके विद्यार्थी स्वावलम्बी बनें । युवक- 
सद्धों को भी इस ओर घ्यात देना चाहिए। विद्यालयों की ओर से कुछ ऐसा काम 
होना चाहिए जिससे विद्यार्थी कुछ न कुछ कमा सके। इसके अतिरिक्त विद्यार्थी 
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स्वयं आपस में मिलकर कोआपरेटिव स्टोर, भोजनालय, कागज-पेन्सिल वशैरह्‌ 
की दृकान खोल सकते हैं। समाचार-पत्रों के सम्पादक, प्रेसों के मालिक और 
प्रकाशक भी हमारे विद्याथियों को सहायता दे सकते हैं। विद्यालयों के सज्चालक 
पूँजी से विद्यार्थियों की मदद कर सकते हैं । 

पाठ्यक्रम में भी हाथ के काम को स्थान देना आवश्यक है जिसमें हमारे यहाँ 
के विद्यार्थियों को हाथ से काम करने की आदत पड़ जाय और उनके हुदय से यह 
भाव निकल जाय कि हाथ से काम करना घुरा है। एक ओर दृष्टि से भी यदि 
विचार करें तो हमको मालूम होगा कि पाठ्यक्रम में इस प्रकार के हैरफेर करने की 
बड़ी आवश्यकता है । यदि हम चाहते हैं कि झिक्षा का सर्वसाधारण में प्रचार हो 
और हमारे यहाँ के मजदूरपेशा लोग भी शिक्षित और सभ्य बनें तो यह आवश्यक 
मालूम होता है कि ऊंची श्रेणी के लोग भी, जो केवल बुद्धिजीवी हैं, हाथ ते काम 
करना सीखें | यदि हम आज ही से इस बात का प्रयत्न नहीं करंगे तो जन मजदुर 
शिक्षित बन जायेगे तब वे भी ऊंची श्रेणी के लोगों का अनुकरण कर द्वाथ के 
कामों से भागेंगे और उस समय लोकयात्रा बड़ी कठिन हो जायगी। यदि हम 
चाहते है कि हमारे श्रमजीवी सम्रुदाय को शिक्ष। और मनोविनोद के लिए 
अवकाश मिले तो हमको भी मजदूर का काम थोडा-बहुत अवद्य करना होगा । 
जब शिक्षा और सभ्यता को सर्वेताधा रण के लिए सुलभ करना हमारा ध्येय है, 
तो हाथ के काम को भी सबके लिए अनिवार्य करता आवश्यक है । 


जन-शिक्षा 


लोकतन्‍न्त्र केवल एक गासन-पद्धति ही नहीं है बल्कि वह एक जीवव-प्रणाली 
है । अतएव लोकतान्त्रिक आदर्शो को केवल राजनैतिक क्षेत्र तक ही सीमित नही 
रखा जा सकता, मानव-जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में उनको प्रतिष्ठित करता आवश्यक 
है। अगर कोई नवजात राष्ट्र दुसरे देशों की लोकतान्न्रिक शासच-यद्धति का ही 
अनुकरण करता है और केवल उसी को प्रगति का सूचक भान लेता है, तो वह 
कदापि सच्चा लोकतान्त्रिक शासन स्थापित करने में सफल नहीं हो सकता । इसके 
लिए देश में लोकतान्तिक भावना का होना आवश्यक है। लोकतस्त्र मनुष्य के 
अभ्यास और परम्परा का विषय है जो काफी लम्बे और कठित प्रयास के फलस्व- 
रूप प्राष्त होती है। लोकतान्त्रिक परम्परा का निर्माण किया जाता है और जनता 
में तदनुकूल भावनाएँ विकसित की जाती है। जो समाज विविध धर्म और जातिगत 
भेदभावों से जजर हो गया है और जिसमें कुल, सम्पत्ति, जाति और धर्म पर 
आधारित बिशेष स्वार्थों की सुष्टि हो गयी है, उसके अन्दर लोकतान्तिक जीवन- 
चर्या का निर्माण करने के लिए और भी सजग प्रयास की आवश्यकता होती है। 
जनता में लोकतान्त्रिक आदर्शों के प्रति सुदृढ़ आस्था होती चाहिए और उनसे ही 
उसका सारा जीवन-कम और व्यवहार अनुप्राणित होना चाहिए । 

यह सत्य है कि जब तक जनता में सामाजिक और राजमैतिक चेतना उत्पन्त 
नही हो जाती तब तक लोकतान्बिक पद्धति की सफलता सम्भव नहीं है। इसका 
तो उद्देश्य ही यही है कि राष्ट्र के राजनैतिक जीवन में सब लोग विवेकपुवंक और 
सक्तिय रूप से भाग लें। राजनैतिक कौर आर्थिक समस्याओं के प्रति जनता की 
उदासीनता को दूर करना होगा और सार्वजनिक कार्यों में उसकी दिलचस्पी पैदा 
करती होगी। इसलिए लोकतान्त्रिक शासन-व्यवस्था की स्थापना के लिए व्यापक 
शिक्षा सबसे आवश्यक है। जनता की सांस्कृतिक और शिक्षा-सम्बन्धी कमियों को 
सर्वप्रथम दूर करना पड़ेगा और सभी श्रेणियों में साक्षरता का व्यापक प्रसार 
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करना होंगा। सांस्कृतिक दृष्टि से पिछड़ी श्रेणियों और क्षेत्रों पर विशेष व्याव 
देना होगा और उत्तको शीघ्रातिशीघ्न सुर्सस्कृत समाज के समकक्ष नाते के लिए 
कोई भी कसर उठा वही रखनी चाहिए | जब तक जन-संस्क्ृति का निर्माण नहीं हो 
जाता तब तक ऐसे स्व॒तन्त्र समाज की स्थापना भी नही हो सकती है जिसमें प्रत्येक 
नागरिक सार्वजनिक कल्याण के लिए परस्पर सहयोग कर सके । 
किन्तु साक्षरता इस दिज्या में पहला कदम है। इससे केवल बुद्धि का कपाट 
खुल जाता है। साक्षर हो जाने पर कोई व्यक्ति केवल साधारण किस्से-कहानि 
पढ़ सकता हैं, किन्तु वहु शिक्षित नहीं हो सकता और न अपने व्यवह्ारों को 
सामाजिक और विवेकयुकत ही कर सकता है। वहु राजनैतिक, स्वामाजिक और 
आर्थिक समस्याओं का भी अध्ययन नहीं कर सकता जिनसे आज चारों ओर उधत्- 
पुथल मची हुई है। ऐसी साक्षरता से व्यावसाथिक वर्ग अथुचित लाभ उठते हैं 
और केवल मुनाफा कमाने के लिए ढेर के ढेर ऐसे सस्ते और भट्ठे साहित्य को 
प्रकाशित करते है जिनसे केवल मनुष्य की दुष्प्रवृत्तियों को उत्तेजना मिलती है। 
इस प्रकार के पुस्तक-व्यवसाय से, जिसकी आजकल काफी घूम है, जनता शिक्षित 
नहीं होती, वल्कि पथभ्रष्ठ होती है। केवल साक्षर समाज से भी काफी खतरा है 
और आसानी से वह अधिनायकों और अधिकाराकांक्षियों के जान से फँस सकता 
है। श्रीवालास ने ठीक कहा है कि “राजनीति उपचेतन समाज का दुरुपयोग है।" 
समाज के ये प्रवंचक अपने संकुचित राजनैतिक स्वार्थों की सिद्धि के लिए प्रचार 
के ऐसे हथकण्डों का उपयोग करते हैं जिससे विभिन्‍त राष्ट्रों के बीच घुणा और 
द्वेघ उत्पन्त ही। किसी भी राष्ट्र की जन-शिक्षा में पन्नो' का महत्वपूर्ण स्थान है। 
पत्रों के हारा ही साधारण जनता को सावंजनिक घठनाओ की जानकारी प्राप्त 
होती है और जनभत तैयार होता है। स्वतन्त्र राष्ट्रों में विभिन्‍त राजनैतिक पारियां 
अपने सिद्धान्तों और कार्यक्रम का प्रचार करने के लिए अपन पत्र प्रकाशित करती 
हुं। इनका उद्देश्य मतदाताओं को शिक्षित करना होता है, त कि मुनाफा कमाना । 
अक्सर उनसे काफी घाटा होता है, जिसे चन्दा था पार्टी के कोष से पूरा किया 
जाता है। किन्तु जब जनता साक्षर हो जाती है तो समाज में कुछ ऐसे समाचार- 
पत्रों का भी आविर्भाव होता है जिनका उद्देश्य जनता को शिक्षित करना वहीं, 
बल्कि अपनी अर्थ-सिद्धि होता है। बे प्रेम, हत्या तथा अन्य अपराधों के उत्तेजना- 
पूर्ण औौर सनसनीदार समाचार श्रकाशित करते हैं और इस प्रकार मनुष्य की 
दुष्प्रवृत्तियों को जगाकर अपना घुणित स्वार्थ-साधन करते हैं। ऐसे पत्रों से भयंकर 
प्रतिस्पर्द्धा करती पड़ती है। इससे मानव-प्रकृति का पतन हीता है, व कि उत्थान 
और उद्यात्तीकरण । जन-शिक्षा में उन्हें कोई दिलचस्पी नहीं होती है और न 
उनका यह उद्देदय ही होता है। ये मानव-प्रकृति की कमजोरियों से अपने राजनैतिक 
उद्देश्यों की घूति करना चाइते हैं। यद्यपि अभी ठक हमारे, देश में ऐसे पत्रों का 
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उदय नहीं हुआ है, किन्तु इसमे अधिक समय नहीं लगेगा। एक दूसरे प्रकार के 
पत्रों का भी हमारे देश में अविर्भाव हो रहा है जो झौद्योशिक वर्ग के स्वार्थों का 
प्रतिनिधित्व करते हैं। हमारे राष्ट्र के उद्योगपति अपना कोई राजनेतिक संगठन 
नहीं बनाते हैं। समाचार-पत्रों को अपने हाथ मे रखता ही उनके लिए अधिक 
लाभदायक होता है और इस प्रकार वे प्रत्यक्ष या परोक्ष, अनेक रूपों में सरकार 
और जनता को प्रभावित करते है। यहाँ के उद्योगएतियों की ओर से इधर वहम- 
से समाचार-पत्र प्रकाशित हुए है और राजनैतिक पारियों के लिए अश्व अपने पत्रो 
का संचालन दिन-प्रतिदिन कठिन होता जा रहा हैं। विज्ञापनदाता्ों मे भी 
वर्ग-वेतना बढ़ती जा रही है और भव वे वामपक्षी पत्रों को विज्ञापन देना पसन्द 
नहीं करते ! 
जनता को राजनंतिक विषयों की शिक्षा तभी समुचित रूप से प्राप्त हो सकती 
है, जबकि उसे विभिन्‍न प्रकार की विचारधाराओों को भलीभाँति समझने और 
उनमें मिर्णय करने का अवसर मिले । राज्य का कर्तव्य है कि वह जनता को ऐसी 
मौलिक शिक्ष। प्रदान करे जिससे उसके अन्दर विवेचनात्मक शक्ति का विकास 
हो और उसमें आत्मनिर्णय की क्षमता आ सके । इसमें नागरिक शिक्षा का सबसे 
महत्वपूर्ण स्थान है जिससे त॑ केवल राष्ट्रीय बल्कि अन्तर्राष्ट्रीय करतंव्यों का 
पालन करने की भी शिक्षा दी जाती चाहिए | स्मरण रहे कि हम लोग अब विच्च- 
सच की ओर अग्रसर हो रहे है और हमारी सभी शिक्षा-योजता में वह दृष्टिकोण 
सलिहित रहना चाहिए । हम लोग विश्व के अन्य भागों में होने बाली घटनाओं के 
प्रति आँखें मूंदकर अकेले नही रह सकते। हमारी शिक्षा-पद्धति ऐसी होनी चाहिए 
कि हम आज के विश्व मे सुरक्षा और सुख के साथ जीवन' व्यतीत कर सके । हमे 
अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति, सद्भाव और घअआतुत्व की स्थापना करते तथा अपने दामित्व 
का निर्वाह करने के लिए सर्देव प्रयत्त करता चाहिए। यद्यपि यह कार्य महान है, 
किन्तु पूर्ण और सम्पन्त जीवन व्यतीत करने के लिए इसकी पृतति आवददयक हैं। 
अगर हम साहस के साथ और सचेत होकर अपने कर्तव्य का पालन करेंगे तो 
निश्सस्देह हमारा भविष्य उज्ज्वल है। 
इस दृष्टि से हमारी शिक्षा-प्रणाली मे क्रान्तिकारी परिवर्तत होना चाहिए । 
मानव-कल्याण के हेतु अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति और सहयोग प्राप्त करने के लिए 
एक नये जीवन-दर्शन और नये प्रयास की आवश्यकता है। तात्पर्य यह कि हमारी 
जन-दिक्षा-पोजना इस प्रकार की होनी चाहिए जिससे जीवन के प्रति स्वस्थ और 
असाम्प्रदायिक दृष्टिकोण बच सके, उसमें लोकतान्त्रिक और मानवीय मूल्यों की 
प्रतिष्ठा हों और सामाजिक व्यवहार के नवीन संस्थानों का निर्माण हो | साथ ही 
शिक्षा में जीवनपर्यन्त प्रगति होनी चाहिए। हम लोग एक परिवर्तेनशील जगत 
में रहते है. इसलिए समय-समय पर हमारे मनोभावों और विचारों को 
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पुनर्व्यंबस्था आवश्यक है । साहित्यिक शिक्षा के अतिरिक्त राज्य का यह कहंद है 
कि वहु समय-समय पर जनता को महत्त्वपूर्ण सावंजनिक समस्याओं की भी विश्व 
दे। उदाहरणस्वरूप सरकार को चाहिए था कि वह विधान-परिषद्‌ द्वारा प्रस्तुत 
संविधान पर प्रत्येक नगर और गाँव मे सावंजनिक रूप से विचार-घिगरश करने 
की व्यवस्था करती | वास्तव में यह जनता के लिए काफी उपयोगी शिक्षा होती। 
प्रद्यपि विधान-परिषद्‌ का संगठन बालिग मताधिकार पर नहीं हुआ है और जनता 
से उसे सत्ता प्राप्त नहीं हुईं है, किन्तु अगर सरकार देश-भर में विधान पर साई- 
जनिक रूप से विचार-विमर्श का अवसर और सुविधा प्रदान करती, तथा जनता 
में इसकी ओर दिलचस्पी उत्पत्त करती तो उससे विधान की कुछ आधारभूत 
ब्रुट्ियों का अवश्य परिभाजन हो जाता । १६३६ के सोवियत विधान पर इसी 
प्रकार यहले ग्राम-पंचायतों और मजदू र-पंचायतों द्वारा वित्ार-विभश हुआ था। 
इससे उतके अन्दर काफी वेतना आ गयी थी। इस प्रकार वहाँ राज्य की ओर से 
जनता को सचमुच एक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण राजनैतिक शिक्षा दी गयी थी। इसके 
विपरीत हमारे देश सें नया विधान चन्द दिनों से तैयार हो जायगा, किन्तु उससे 
जनता को जरा भी दिलचस्पी नही है। इसके लिए राजनैतिक प्रइनों पर जनता 
की उद्यासीनता का बहाना बिल्कुल व्यर्थ है। जनता ज्िल्कुल अनभिज्ञ है और 
विश्वान-निर्माण से दिलचस्पी न लेते का उस पर आरोप नही लगाया जा सकता। 
ऐसे महत्त्वपूर्ण प्रइनों पर जिज्ञासा उत्पन्‍न्त करना सरकार का प्रमुख क्तंब्य है। 
डिसरेली के शब्दों मे जनता-जतार्दत की छिक्षा हमारा प्रधान कर्तव्य है, और 
उनके प्रति अपने इस कर्तेब्य को पूरा करने मे हम अभी तक असफल रहे हैं। हमें 
जनता को यह बताना है कि किस प्रकार आज उसका भाग्य-निर्माण हो रहा है, 
उसके अधिकारों और कतेंब्यों का घोषणा-पत्र तैयार हो रहा है। इसी तरह से 
हम उतके अन्दर उत नवीन अधिकारों और उदशयों के प्रति चेतना उत्पस्व कर 
सकेंगे जो भविष्प भें स्वतच्त्र हिन्दुस्तान की आधारशिला होगी । 

कहने का तात्पर्य यह कि राज्य को ऐसे सभी अवसरों का जबकि महत्त्वपूर्ण 
प्रदनी पर जनता को शिक्षित किया जा सकता है, उपयोग करना चाहिए। साक्षरता- 
आन्दोलन की अपेक्षा यह जन-शिक्षा का अधिक प्रभावशाली तरीका होगा । साथ 
ही इस कार्य में राज्य को शिक्षा के सभी साधतों का उपयोग करना चाहिए। 
हिन्दुस्तान में जन-शिक्षा की केवल योजना तैयार करने के अतिरिक्त और बहुत- 
से कार्य करने हैं। लोकतान्त्रिक विचारघारा में समानता का भाव सन्निहित है। 
बह केवल राजनैतिक विषयों तक ही सीमित नहीं है, बल्कि इसकी परिणति जीवन 
के अन्य क्षेत्रों की ओर भी है। इसके लिए शिक्षा और जीवन-निर्वाह का समान 
अवसर होना चाहिए और कुल, सम्पत्ति तथा जर्थनीति पर आधारित भेदभावों 
का उन्सूलत और सामाजिक न्याय का होता भी आवश्यक है। लोकतम्त्र का क्षेत्र 
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तब तक बिस्तृत होता रहेगा जब तक कि सम्पूर्ण मानच-जीवच में यह व्याप्त न हो 
जाय। 

हमारे देश में अभी लोकतास्न्रिक प्रगति का केवल श्रीयणेश हुआ है। यहाँ 
तो सामाजिक असमानता और वर्णभेद ही हिन्दू-समाज का आधार रहा है। इसके 
बहुसंख्यक समुदाय को अभी तक सम्यता के सूर्योदय का देन भी नहीं हुआ है 
और हम लोग उसके साथ अब भी मानवेतर प्राणियों के समान बर्ताव करते हैं। 
आदिवासियों की, जो सांस्कृतिक दृष्टि से बहुत पिछड़े हुए है, मेतिक और भौतिक 
पजवस्था सुधारने के लिए, अभी तक कुछ भी प्रयत्न नहीं किया गया है। ये सामा- 
जिक और सॉस्क्ृतिक अस्तमावताएं जन-जीवन में लोकतान्बिक भावनाओं के 
विकास मे बहुत बड़ी बाधा हैं। और जब तक इन संस्थाओं और परम्पराओ के, 
जिन पर यह भेदभाव और अमानुषिक व्यवहार कायम है, विरुद्ध पूरी शक्ति से 
अनवरत संघर्ष नही किया जायगा, तव तक नये लक्ष्य की प्राप्ति की ओर प्रयति 
असम्भव है। 

जन-शिक्षा के प्रसार और ऐसे कानूनों के निर्माण के साथ ही, जिससे तमाम 
सामाजिक असमानताओं का उन्यूलन हो जाता है, हमें ग्रामीण जतता में लोक- 
ताम्निक विचारों और व्यवहारों को विकसित करने के लिए देहातो में जोरदार 
सहकारी आन्दोलन चलाने की आवश्यकता पड़ेंगी। सहकारिता से केवल यह 
आर्थिक लाभ ही नहीं है कि वह मध्यम श्रेणी के मुनाफे का धन्त कर कृषि को 
अधिक लाभदायक बना देती है, वल्कि इसके द्वारा नवीव सामाजिक सम्बन्धों का 
एक संस्थान भी तैयार होता है जो प्रतिस्पर्द्धा के बजाय सहयोग पर आश्चित है 
और जनता में भ्रातृभाव उत्पन्त करता है। 

इस उद्देश्यों की प्राप्ति के लिए गे रसरकारी संस्थाएँ जो भी काम कर रही हैं, 
करे, किस्तु राज्य का प्रधान कठंव्य है कि वह अपनी राजनेतिक विचारधारा के 
भौलिक सिद्धान्तों और तदनुकूल आचारशास्त्र की जनता को व्यापक शिक्षा दे । 
इस तरीके से ही जनता के सामाजिक कार्य विवेकपूर्वक होगे और इस प्रकार की 
शिक्षा उन प्रतिक्रियावादी शक्तियों द्वारा उत्पन्त संकट से भी राज्य की रक्षा कर 
सकेगी जो समय-समय पर अपना सिर उठाकर उन मानवीय मूल्यों को ही विनष्ट 
कर देना चाहती हैं जितकी सुरक्षा तथा विकास का दागित्व राज्य पर है। 





आल इण्डिया रेडियो लखननऊ के सौजन्य से 


हमारी शिक्षा-सम्बन्धी समस्याएँ” 


खेद है कि हमारी नव अजित स्वतन्त्रता जनता को अनुप्राणित त' कर सकी 
और उससे राष्ट्र की सर्जनात्मक शक्ति निःसृत नही हुई । परिस्थितियों के सयोग 
से तथा उत्त विश्व-शक्तियों की सहायता से, जो हमारा भाग्य-निर्माण कर रही है, 
हम लोगों को एक नयी हैसियत मिली । किन्तु हमारे अन्दर सामाजिक कतंव्य और 
नये दायित्व के प्रति चेतना उत्पन्न नहीं हुई जो इस स्वतन्त्रता से सम्बन्धित है। 
हैसियत में परिवर्तत के फलस्वरूप हमारे अन्दर कोई महत्त्वपूर्ण परिवर्तंत नहीं 
हुआ है। हमारे ध्येय में गम्भी रता नहीं हैं और हमारे प्रयास की कोई द्विशा नहीं 
है । देश की भौतिक और सांस्कृतिक उत्तति के लिए एक महान राष्ट्रीय प्रयास 
होने के बजाय जिसमें लाखो व्यक्ति भाग लें, हम' चारों ओर सामाजिक और 
राजनीतिक प्रश्नों के प्रति घोर निराज्षा, निवृत्ति और उदासीनता देखते हैं, और 
सबसे बुरी बात तो यह है कि राष्ट्र की सम्पदा में कोई अभिवृद्धि होने के बजाय 
जनता का नैतिक स्तर निरन्तर गिरता गया है। जो देश सास्क्षृतिक और आर्थिक 
दृष्ठि से पिछड़ा हुआ है, वह सम्पूर्ण राष्ट्र के मानवीपरि प्रयास द्वारा ही दलदल से 
बाहर निकल सकता है। हम लोग दासों की भाँति हमेशा परित्राणकर्सा की ओर 
दृष्टि लगाये रहते हैं और य़ुगों से अमूल्य लिधियों को उपलब्ध करने के लिए सुगम 
और सुलभ उपाय ढूंढ़ने के अभ्यस्त हो गये हैं। जब पुराना प्रकाश धूँघला हो 
जाता था अथवा बुझ जाता था और देश में चारो ओर अन्धकार छा जाता था 
तब हम लोग ऐसा मार्ग ढूंढ़ने की कोशिश करते थे जिससे करोड़ों व्यक्तियों को 
बिना अश्विक प्रयास के ही मोक्ष और स्वर्गीय आनन्द का लाभ हो सके। सामात्यजन 
को ऊपर उठाने के बजाय हम लोगों ने क्रमसे ऐसे महात्माओं की सृष्टि की 
जिनका एकमात्र कार्य समाज में जनता के मोक्ष का मार्ग ढूँढ़ना था। ज्ञान और 
क्रिया के दर्शनों को पीछे ढकेल दिया गया । जीवन की सर्वोत्कृष्टता को प्राप्त करने 
के लिए केवल भक्ति और पूर्ण आत्मसमभर्पण ही पर्याप्त था। हम लोग सस्ती ओषधि 
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के फेर में ही पड़े रहे और सम्पूर्ण राष्ट्र पंगु और कम्पवायु से ग्रसित हो गया। 
ऐसे वाताबरण में कोई महान बौद्धिक प्रयास सम्भव नहीं था और सांसारिक 
यसस्‍्तुओं में ही अधिकाधिक दिलचस्पी होती गयी । सारे देश में जड़ता आ गयी, 
जीवन मृतप्राय हो गया और राजनीतिक तथा सामाजिक जीवन पतन के गर्त में 
पहुँच गया। अतएव इससे विज्वेष आइचर्य नहीं कि राजनीतिक स्वतस्त्रता की 
प्राप्ति से हमारे अच्दर नयी शक्ति निःसृत न हो सकी । यहाँ तक कि गांधीजी का 
सर्वोत्क्ष्ट आत्मोत्सग भी उस जड़ता को टूर न कर सका । ऐसे महात्मा का नेतृत्व 
दुर्लभ होता है, किन्तु जेसी हमारी परम्परा रही है, हम लोगों ने उसके देहावनान 
के उपरात्त उन्हें सन्‍तों की कोटि में बैठा दिया और अपने महापुरुषों में सम्मानित 
स्थान देकर सन्तुष्ठ हो गये । किन्तु यह हमारे लिए अत्यन्त लज्जा का विषय है 
कि हम लोग उनके उत्तम उपदेशों को भूल गये और यहाँ तक कि उतका अपरिमित 
आध्यास्मिक और नैतिक शक्ति-भण्डार भी हमारे नैतिक अधःप्तन को शेक न 
सका । इस समय सम्पूर्ण राष्ट्रीय जीवन भ्रष्टाचार, पक्षपात तथा अनुशासनहीनला 
से रंग गया है। जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में अधिकार-लिप्सा छा गयी है। यहाँ तक 
कि विद्या-केन्द्र भी इस अण्ठाचार से बच तही सके है। हम लोगों में संकीणता, 
तुच्छता और स्वार्थंपरता आ गयी है, समुदाय की अपेक्षा स्वार्थच्ित्तव ही अधिक 
होता हैं। हमारी उत्तम भावताएँ विलुप्त हो गयी हैं, सामाजिक विवेक नष्ट हो 
गया है और सेवा तथा त्याग की भावना का हमारे अन्दर लोप हो गया है। हसारो 
स्थिति सचमुच निराशाजतक हो गयी है। अब और आत्म-सन्तोष धातक सिद्ध 
होगा। सम्पूर्ण राष्ट्र को अपने चारों ओर के खतरों के प्रति जागरूक होना पड़ेगा ! 
इस समय सर्वोत्कृष्ट बुद्धितत्ता और साहस की आवश्यकता है। भारतीय जनता 
की वर्तमान आवश्यकताओं और आकांक्षाओं की तुप्ति करने के लिए जाधारमृत 
जीवन-दर्शन में क्रान्तकादी परिवर्तत की आवश्यकता है। राष्ट्रीय जीवत को 
नवीन ढाँचे में पुन शिक्षित करना तथा ढालना पड़ेगा। भारत की वर्तमान दक्शा 
का सारंश यह है कि हम लोग जीवन का ध्येय ही खो वठे हैं। फलत: हम अच्धकार 
से ट्टोल रहे है और हमारा प्रयास असम्बद्ध और निरुद्देश्य हो रहा है। अगर हम 
दुढ्तापूर्वक अपने समक्ष ऐसे स्पष्ट और सुनिरिचित ध्येय को, जिसे हम प्राप्त करमा 
चाहते हैं, रखे तो हमारी वर्तमान अव्यवस्था दूर हो सकती है। इसी असम में हमे 
शिक्षा के महत्त्व को समझना चाहिए। विभिन्‍त कार्य-क्षेत्रों में नया नेतृत्व शिक्षण- 
सस्थाएँ ही प्रदान कर सकती है। विश्वविद्यालय विचार-केन्द्र बन सकते हैं और 
इस प्रकार राष्ट्र की एक महत्त्वपूर्ण आवश्यकता पूरी कर सकते हैं। अन्यत्र सभी 
देशो में राष्ट्रीय जीवन में शिक्षा के महत्त्व का अनुभव किया जा रहा है और यह 
समझा जाता है कि शिक्षा को किसी भाँति मरने या अशकत होने वही दिया जा 
सकता यहाँ तक॑ फि जब ब्रिटेत युद्धलिप्त घा तब मी वहाँ शिक्षा्रसतार के लिए 
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राजकोष द्वारा उदार अतुदान दिया गया था। किन्तु दुर्भाग्यवश्च हमारे देश मे 
जनता और राज्य को राष्ट्रीय जीवन में उच्च शिक्षा के महत्त्व का कुछ भी ज्ञान 
नही है । यहाँ तक कि हमारे विश्वविद्यालयों के अन्तर्गत भी स्वतन्त्रता की 
अनुभूति नहीं उत्पन्न हो सकी है और वे अब भी पुरानी लकीर को इस भाँति पीटे 
जा रहे हैं मानो राष्ट्र में कोई नवीव घटना ही नही घढी है। जब कभी देश मे 
आधधिक संकट खड़ा होता है तो शिक्षा उसका पहला शिकार होती है। भारत 
सरकार मुश्किल से अपनी आय का आधा अतिशत शिक्षा पर व्यय करती है। यह 
केवल तीन विश्वविद्यालयों को आर्थिक सहायता प्रदान करने के लिए उत्तरदायी 
है और सभी स्तरों की शिक्षा का शेष सारा भार इसने राज्य सरकारों पर झत्न 
दिया है | राज्य सरकारों के प्रति स्यायसंगत बात तो यह होगी कि भारत सरकार 
स्वय कम-से-कम पोस्ट ग्रेजुयेट शिक्षा और अचुसन्धाव का भार अपने ऊपर ले ले 
और अपनी आय का पर्याप्त भाग शिक्षा पर व्यय करे । 

अगर हम विश्युद्ध उपयोगिता की दृष्टि से भी शिक्षा पर विचार करें और 
सामाजिक और सांस्कृतिक शक्ति के रूप में इसकी महत्ता को अलग कर दें तो भी 
हमें यह अवश्य स्वीकार करना चाहिए कि शिक्षा, विशेषकर विश्वविद्यालयों की 
शिक्षा की इतनी उपेक्षा नही होनी चाहिए । सरकार कल्याण-राज्य स्थापित करने 
का दावा करती है, किन्तु इस ध्येय को प्राप्त करने के लिए देश की सामाजिक 
सेवाओं का निरन्तर विस्तार आवश्यक है। इस कार्य को सम्पन्न करने के लिए 
सरकार को काफी संख्या भ॑ अध्यापकों, डॉक्टरों, इंजीनियरों, यन्त्रचालकों तथा 
छोटे-बड़े कार्यों के लिए अन्य सुशिक्षित व्यक्तियों की सेवाओं की आवश्यकता 
पड़ेगी । इसका यह अर्थ होता है कि विव्वविद्यालयो की शिक्षा का, वैज्ञानिक और 
याल्त्रिक शिक्षा की सुविधाओं का निरन्तर प्रसार और वैज्ञानिक अनुसन्धान मे 
प्रगत्ति होती चाहिए। जनहित की हमारी सभी योजनाएँ तथा निर्माण-कार्य तब 
तक सफल नहीं हो सकते हैं जब तक कि राष्ट्रीय जीवन के विभिस्त क्षेत्रों मे 
सुशिक्षित और कुद्ल व्यक्तियों का एक बड़ा दल तैयार नही हो जाता है। राष्ट्र 
की इस जावइयकता की पूर्ति विश्वविद्यालय तथा टेकनालॉजिकल इंस्टीट्यूट ही 
कर सकते है। 

किन्तु शिक्षा का एक दूसरा पक्ष भी है जो उतना स्पष्ट तो नही, किन्तु उतना 
ही महत्त्वपूर्ण है। आधुनिक यूग मे शिक्षा का सामाजिक प्रयोजन होना चाहिए। 
शिक्षा के सम्बन्ध में झास्त्रवादी और परस्प्रावादी बिचार के बदले अधिक व्यापक 
ओर गत्यात्मक दृष्टिकोण को स्थान मिलना चाहिए। हम लोग एक ऐसे युग मे 
रहते हैँ जब साम्नाजिक परिवतेन बड़ी तीब्र गति से हो रहा है। समाज का मूलाधार 
ही परिवर्तित हो रहा है और प्राचीन मौलिक धारणाएँ काफी विवादास्पद हों 
गयी हैं। पर दोनों पक्ष अपनी आस्था पर दृढ़ हैं और विभिन्‍न दुष्टिकोर्णों मे 
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सामंजश्य स्थापित करने की आशा नहीं की जा सकती । इस प्रकार हमारे जीवन 
और व्यवहार के नियामक प्राचीन मौलिक सिद्धान्तों में कोई छेकसत्य नहीं है। 
ज्ञन' के क्षितिज का विस्तार हों रहा है, नग्रेजये विज्ञानों का आादुर्भाव हो रहा है, 
और इस दृष्टि से समय-समय पर हमारे मानस की पुनव्य॑बस्था आवश्यक हो गयी 
है। शिक्षा का उद्देश्य देश के तवशुवको को भावी जीवन के लिए तैयार करना है, 
किन्तु जीवन की परिस्थिति में निरन्तर परिवर्तन होता रहता है, जतएव नवयुवकों 
की शिक्षा भी स्थिर जीवन-दर्शत पर आधूृत नहीं हो सकती है। परिवर्तनभील 
जगत्‌ की आवश्यकता पूरी करने के लिए शिक्षा को यत्यात्मक बनाना पड़ेगा, उससे 
आधुनिक समाज की आवश्यकताओं तथा आकांक्षाओं पर शेष विश्व की दुष्ठि से 
विचार करा पड़ेगा, विद्यार्थियों में जीवन के उन मूल्यों की प्रतिष्ठा और प्रकार 
करना पड़ेगा जो आधुनिक बिददव की प्रगति के लिए आवश्यक हैं। वर्तमान जीवन 
पर विज्ञान की छाप को स्वीकार करना पड़ेगा और बह मावना पड़ेगा कि विज्ञान 
और यंत्र-कला हमारी अनेक समस्याओं को हल करने से काफी सहायक सिद्ध 
होंगे। किन्तु साथ ही हमें यह भी ध्यात में रखना होगा कि विज्ञान का तुच्छ 
स्वार्थों की सिद्धि में दुरूपयोग न किया जाय, वल्कि उसे सामाजिक हिल-कार्य मे 
नियोजित किया जाय। यही विज्ञान का सच्चा धर्म है, किस्तु दुर्भाग्यवश सभी 
वैज्ञानिकों में सामाजिक दाथित्व के' प्रति इतवी उच्च भावना नहीं हैं और वे इस 
बाल का कुछ भी विचार न करके कि उनके आविष्कारों का किस प्रकार उपयोग 
किया जायगा, अपनी सेवा अधिकाराखढ़ व्यक्तियों को अपित करने के विए उच्चत 
रहते है । जान ही शक्ति है, किन्तु अगर इसका शान्ति और सामाजिक कल्याण 
के लिए उपयोग न कर युद्ध और विनाश के लिए किया जाता है तो' यह खतरनाक 
हो सकता है। आज विज्ञान का लाभदायक कार्यों के साथ परस्पर विनाश के 
शस्त्रासत्ष बनाने मे भी उपयोग किया जा रहा है। यहाँ तक कि सामाजिक विज्ञानों 
का भी, जो अभी हाल में विकसित हुए हैं, जनता के विचारों और व्यवहार का 
मनोवैज्ञानिक तरीके से दुर्पयोग किया जा रहा है। यह सब इस्तीलिए हो रहा है 
क्योकि जनता की किसी प्रकार के सामाजिक और नैतिक मूल्यों में आस्था नहीं है 
और न उसका कोई मूल्यांकन-दण्ड ही रह गया है। अधिकार-लिप्सा ने हमारी 
विवेक-शक्ति पर पर्दा डाल दिया है, हम साधनों की शुद्धता का विचार नहीं 
करते और स्वार्थ-सिद्धि के लिए किसी भी तरीके को अपना सकते हैं, चाहे वह 
कितना भी निम्न और अयोग्य क्‍यों न हो। सारा जनसमृह ही अनैतिक हो रहा 
है क्योंकि धर्म का प्रभुत्व तेजी से क्षीण हो रहा है और पुरानी परमभ्पराएँ और 
विश्वास किसी नदीस की सुदृढ़ स्थापना से पहले ही धराशायी हो गये हैं। जीवन 
के प्रति यह नकारात्मक दृष्टिकोण तिर्िचित रूप से हातिकर है और विदव को एक 
भारी विपत्ति का सामना करता पडेगा- अगर समय रहते इसमें संशोधन नही 
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हुआ और उत सामाजिक और आध्यात्मिक मूल्यों को प्रधानता नहीं मिली जिनसे 
ही विश्य की रक्षा हो सकती है। विज्ञानवेत्ता और राजनीतिज्न को समाज के प्रति 
अपने दायित्व को अवश्य समझना चाहिए और उन नैतिक मुल्यों के प्रकाश में 
कार्य करना चाहिए जिनसे ही समाज-व्यवस्था चल सकती है। ऐसे अनेक 
सामाजिक सुल्य हैं जिनका स्थायी महत्व है और मानब-इतिहास में उनकी यथार्थता 
और उपयोगिता बारम्बार सिद्ध हो चुकी है । इसके अतिरिक्त ऐसे भी मूल्य होते 
हैं जो जनता की नयी आकांक्षाओं और आवश्यकताओं से समय-समय पर उद्भूत 
होते हैं। वे युग-धर्म होते हैं । राष्ट्रीय प्रगति की दृष्टि से उनका भी समान भह्ृत्त् 
है। एक परम्परा-पूजक व्यक्ति की इन नवीन मूल्यों में पूर्ण आस्था नहीं हो सकदी 
है क्योंकि उसकी विचार-पद्धति जड़ हो गयी है और वह वर्तमान की अपेक्षा भूत 
में ही अधिक रहने की कोशिश करता है। परिवर्तित परिस्थितियों के साथ तभी 
सामञ्जस्थ स्थापित हो सकता है जबकि हमारा दृष्टिकोण गतिशील हो और 
हमारे अस्तर्गत अपने चारों ओर होने वाले परिवर्तनों की सूक्ष्म अनुभूति और 
चेतना होनी चाहिए । कोई भी राष्ट्र, विशेषकर हमारा देश जिसकी दीघेकालिक 
परम्परा रही है, सर्वंथा नये आधार पर आगे नही बढ़ता है । भूत की उपेक्षा नही 
की जा सकती है, और इसलिए हमारे लिए एकमात्र बुद्धिमत्तापूर्ण मांगे यही है 
कि हम भूत की विवेकपूर्वक परीक्षा करें और आधुनिक अनुभवों के प्रकाश मे 
उसका उचित मूल्थांकन करें। अगर हम ऐसा वहीं करते है तो इसके पतनोन्‍्मुख 
तत्त्वी का भी हमारे आचरण पर अज्ञात रूप से प्रभाव पड़ेगा और वे हमारे कार्य 
के प्रेरक बन जायेंगे। हमारे लिए उच्चकोटि की वास्तविकता और युक्तिपुर्ण 
विचार की आवश्यकता है । भूत के सम्बन्ध में एक सन्तुलित और आधवेगरहित 
दृष्टि होनी चाहिए और इसमें उन सबका योगदान होना चाहिए जो आधुनिक 
ज्ञान हमें राष्ट्रीय प्रगति के लिए द्वे सकते है। हमें यह भी स्मरण रखता चाहिए 
कि हम अव बिल्कुल प्रथक्‌ भी नहीं रह सकते हैं। हमारा जीवन दूसरे राष्ट्रो के 
जीवन के साथ अनेक प्रकार से बँधा हुआ है और हम पारस्परिक सहयोग से 
ही अपनी समस्याएँ हल कर सकते है । आधुनिक विज्ञान ने सम्पूर्ण विश्व से एकता 
ला दी है, और अगर हम अन्तर्राष्ट्रीय मानस का विकास तही करते हैं तथा 
विश्वव्यापी दुष्टि से अपनी समस्याओं को देखने का अभ्यास नही करते है तो अन्य 
राष्ट्रों के साथ हमारा बार-बार संघर्ष होता रहेगा । 

जहाँ तक स्वदेश का सम्बन्ध है, हमारे सामने बहुत बड़ा काम है। देश में 
अनेक समस्याएँ है और जो कठिनाइयों से भरी हुई हैं। जनता अज्ञावता और 
गरीबी के गत में पड़ी हुई है। यद्यपि भारत एक कृषषिप्रघान देश है, किन्तु बढती 
हुईं जनसंख्या के हिसाब से खाद्य-उत्पादन बहुत कम है। हम जनता की आधारभूत 
आवष्यकताएँ भी पूरी करने मे असमर्थ है मृत्यु-सख्या बेहिसाब है जनता घोर 
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गन्दगी में रहती है और जीवन की औसत आयु २६ वर्ष है। जनता या तो 
उदासीन है अथवा उद्दिग्न मुद्रा में। उससे अनुशासन नही है और वे सहकारिता 
का महत्त्व नहीं समझते है । हमारा सम्पूर्ण सामाजिक हाँचा जाति-भेद पर आधृत 
है और हम जनतान्त्रिक जीवन-विधि के बिल्कुल अभ्यस्त नही है। वर्तमान आधिक 
और सामाजिक भेदभाव से सबको आत्मोन्‍्त्ति के लिए समान अवसर नहीं 
सिलता है। जनतान्त्रिक भावना कमजोर है और जनतान्विक परम्परा का 
बिल्कुल अभाव रहा है। समाज में ऐसी गतिशीलता बहुत कम हैं जिससे उन 
लोगों को जीवन में उत्थान की समुचित आशा हो सके जो पददलित हैं। लोग 
अपने आपस के मैत्री व्यवहार में जाति, ध्येय और प्रान्त के भेदभाष से ग्रसित हैं । 
अगर शिक्षा को कुशलत्तापूर्वक अपना कार्य सम्पन्त करना है तो इसे तये आधार 
पर एक नये समाज का निर्भाण करने में तथा अन्य राष्ट्रों के साथ प्रेम और 
सद्भाव के साथ रहने में सहायक सिद्ध होना चाहिए । केवल कुशल व्यवित तैयार 
करना ही पर्याप्त नहीं है, बल्कि यह भी आवश्यक है कि हम भले तायरिक उत्पत्त 
करें जिसमें सुदृढ़ नागरिक भाव और उच्च सामाजिक आदर्श हों, जो अन्त- 
रष्ठ्रीय शान्ति और बुद्धि में विश्वास रखते हों और जो जततान्विक जीवनविध्ि 
में दृढ़ आस्था रखते हों। वर्तमान समस्याओं के गम्भीर अध्ययन और समाज 
की नवीन प्रवृत्तियो को समझने की जागरूकता के बिना कोरा पाण्डित्य-ज्ञान 
मिरर्थंक ही नहीं, बदतर भी है। 

इसलिए हमारी छिक्षा-पद्धति में पूर्ण परिवर्तत की आवेश्यकता है और 
इसका ध्येय यपुनर्तिर्धारित करना पड़ेगा । इसमें तनिक सन्देह नहीं कि किसी 
शिक्षा-पद्धति की सफलता अस्ततोगत्वा अध्यापक पर निर्भर करती हैं। विदेशी 
शासन के अन्तर्गत उसे ताममात्र की सैद्धान्तिक (३०३०४७7४०) स्वतन्त्रता थी और 
बह समाज से पृथक था । विद्यालय और समाज के बीच इस पृथक्करण के कारण 
ही शिक्षा में लोगों की दिलचस्पी कम होती गयी । एक अध्यापक को पहले समाज 
में अपनी उपयोगिता सिद्ध करनी पडेगी, तब वह समाज में मान्यता प्राप्त कर 
सकता है। उसका कार्यक्षेत्र केबल विद्यालय में ही सीमित नहीं रहना चाहिए, 
बल्कि राष्ट्रीय जीवन के सभी क्षेत्रों में इसका असार होना चाहिए। उद्यहरणायें, 
उसे कोर्स के अतिरिक्त कार्यों में लगना चाहिए और सामान्य जन को शिक्षित 
करने का कार्य अपने हाथ में लेता चाहिए। वह विद्या और चरित्र वाला व्यक्ति 
होना चाहिए और उससें व्यापक मातव-सहानुभूति होनी चाहिए। विचार और 
आचार में भेद नही होवा चाहिए। उसे विद्यार्थी के व्यक्तित्व का समांदर करना 
चाहिए, उसके अन्तरतमभ में प्रवेश करने की कोलिश करनी चाहिए तथा उम्चकी 
अःबश्यकताएँ और कठिनाइयों समझनी चाहिए। विद्याधियों के मानस का निर्माण 
करना उंभके धरित्र का विकास करना तथा नें जनतान्त्रिक भाव मरना 
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अध्यापक का कर्तव्य है। उनमें स्वतन्त्रतापृवंक विचार-विनिमय होना चाहिए 
और अध्यापक की विद्यार्थियों पर अपने विचार लादने की कोशिश नहीं करनी 
चाहिए, बल्कि विचाराधीव श्रशत पर विभिन्‍न दृष्टिकोण उन्तके सामले रखते 
चाहिए। ऊपर से अनुशासन नहीं लादना चाहिए । जहाँ तक सम्भव हो, आंत्म- 
संयम की शर्ति को जो मानव-प्रकृति में सच्तिहित होती है और जिसमे आत्मानु- 
शासन होता है, भोत्साहित करना चाहिए । अध्यापक विद्यार्थियों के लिए आददश 
होना चाहिए जिससे वे सम्भवतः अनुकरण करने की कोशिश करें। विद्यार्थियों 
का जीवन-निर्माण करने में अध्यापकों का बहुत बड़ा हाथ रहता है और हमसे 
से जिन लोगों को वास्तव में अच्छे अध्यापकों के चरण के पास बैठने का सौभाग्य 
प्राप्त हुआ है, वे अब भी उनको क्ृतज्ञतापुर्वंक स्मरण करते है। जो अध्यापक 
केवल ज्ञान-वाहन करता है, किन्तु विद्या्ियों के विचार और चरित्र का निर्माण 
नहीं करता है, वह एक यीग्य अध्यापक नहीं है । सच्चा अध्यापक अपने विद्याथियों 
के सम्मान और प्रेम का भाजव होता है, और उसके लिए अनुशासन पालन 
कराना अत्यन्त सुलभ होता है। यह कहना गलत है कि इस पीढ़ी के विद्यार्थी ऐसे 
नहीं रहे | किन्तु यह खेदजनक बात है कि वर्तमाव सामूहिक उत्पादन-ऋम में अनेक 
अध्यापकों का भी वह स्तर नही रह गया है। राजनीतिज्ञ और अध्यापक, दोनों 
दुर्भाग्यवद् युग के अनुरूप नही बन सके हैं। उनमें अपने कर्तंग्य और दायित्व की 
भावना का दुःखद अभाव दिखायी देता है| यह भी सत्य है कि अध्यापक के लिए 
समाज को अपना सर्वोत्तम अपित करने के लिए कोई प्रोत्साहन नहीं है। अनेक 
व्यक्षित इस पेशे के लिए अनुपयुक्त हैं, आम तौर से अध्यापकों को प्रेरणारहित और 
हतोत्साही परिस्थिति में काम करना पड़ता है, जबकि कुछ प्रतिशत लोग जो अपने 
पेशे के प्रति ईमानदार हैं और अपनी कठिनाइयों की कुछ परवाह नहीं करते है, 
वे आत्मापंण का जीवन व्यतीत करते है । आम तौर से एक अध्यापक जीवन की 
सभी सुविधाओं से वंचित रहता है। उसमें सुरक्षा का भाव नहीं रहता हैं; उसका 
वेतन अपर्याप्त होता है; उसे अपने कार्यो का उचित प्रतिफल नही मिलता है और 
उसे साधा रणत: समाज में सम्मानजनक स्थाव नहीं मिलता है। काम की दशा 
भी हमेशा सन्तोषशद नहीं होती है। उसकी संस्था में कोई सुसज्जित पुस्तकालय 
नही होता है, और साधन तथा आवास की कमी होती है। क्लास बड़ी होने के 
कारण उसे अपने सब विद्यार्थियों के साथ व्यक्तिगत सम्पके स्थापित करना भी 
कठिन होता है। काम के घण्टे इतने लम्बे हो सकते हैं कि उसे अध्ययन और 
अनुशासन के लिए सुविधा और आवश्यक अवकाश ही न सिले। अगर औसत 
श्रेणी के अध्यापक को अपना कार्य भलीभाँति सम्पादित करना है और जीवन मे 
अपने पैल्ने के प्रति ईमानदार होना है तो इन सबका उपचार आवश्यक हैँ । 

मैंने ऊपर कहा है कि अध्यापक का कर्तेंव्य है कि यह विद्याधियों के जीवन 
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में जीवन के उच्च सामाजिक आद्शों को प्रतिष्ठित करे। एक अध्यापक तभी 
उपयोगी हो सकता है जबकि उसके अन्तर्गत बौद्धिक ईमानदारी हो और यह तभी 
सम्भव हैं जबकि उसे वेचारिक स्वतत्तता प्राप्त हो | यह स्वतत्वठा ही. सध्यापक 
की अमूल्य तिथि होती है और किसी भी दशा में इसका परित्याथ नहीं हो सकता 
है। उसे सभी विषयों पर सैद्धास्तिक तरीके से अपने विचार व्यक्त करने की 
अबाध स्व॒तन्वता होनी चाहिए। एक सच्चा अध्यापक मपने युग के विवादास्पद 
अ्रदनों के प्रति उदासीन नहीं रह सकता है। उदासीनता का भाव अथवा उससे भी 
डुरी बात, अधिकारियों के भय से अपने विचारों को छिपाने की इच्छा उसकी 
मर्थादा के विरुद्ध है। किन्तु यह स्मरण रहे कि चाहे उसका विचार कुछ भी हो, 
उसे एक प्रचारक अथवा मंचवकता बनने की अनुमत्ति नहीं दी जानी चाहिए ! 

उसे किसी ग्रइन के सभी पहलुओं पर झान्त तरीके से विचार-विमर्श करना 
चाहिए और उसके अन्दर किसी प्रश्न के सभी पहलुओं को अपने विद्यार्थियों के 
समक्ष रखते का विवेक होता चाहिए । इस सम्बन्ध में यह प्रसत उठता है कि क्या 
अध्यापक को राजनीति में भाग लेना चाहिए या नही । विश्वविद्यात्यों, सहायक 
स्कूलों तथा कालेजों के अध्यापक इस समय भी राजनीति में भाग लेते के लिए 
स्वतन्त्र हैं, किन्तु सरकारी कर्मचारियों के सम्पन्ध में यह वात सच नहीं है । कोई 
कारण नहीं कि उनको भी ऐसी स्वतन्त्रता चही दी जाय । मेरा यह विचार है कि 
सरकारी कर्मचारियों के आचरण सम्बन्धी नियम' इस मामले में लागू वहीं होने 
चाहिए। इस संसार में कोई ऐसा कारण नहीं कि एक सरकारी स्कूल के अध्यापक 
और सहायता-प्राप्त स्कूल के अध्यापक में इतना भेद हो। ऐसे मिम्रम की क्या 
आपवद्यकता है कि एक अध्यापक सरकार की पूर्व स्वीकृति के बिना प्रेस के लिए 
कुछ नहीं लिख सकता है। 

किसी अध्यापक को अपने देश के सामाजिक और राजनीतिक आन्दोलन मे 
भाग लेने से नहीं रोकता चाहिए। मैं जानता हूँ कि मैं यहाँ जिस सिद्धान्त का 
प्रतिपादन कर रहा हूँ, उसमें खतरे भी सन्निहित हैं। कुछ अध्यापक इस सुविधा 
का दुरुपयोग करेंगे और सैद्धान्तिक विचार-विम्तशश के मात्य स्तर की रक्षा नहीं 
कर सकते हैं । वे अपने विद्यार्थियों को सिद्धान्त-विश्येष की दीक्षा देने लगेंगे। 
किन्तु स्वतन्त्रता के दुरुपयोग की आशंका से उसका अपहरण नहीं होना चाहिए। 
उल्लंधन होने पर उतकी पुनरावृत्ति रोकने के लिए उचित कार्रवाई की जा सकती 
है। किन्तु ऐसे उल्लंघन के वहामे वैचारिक स्वतन्त्रता में ही कमी नहीं होनी 
चाहिए। और यह स्वतत्वता केवल विश्वविद्यालय के अध्यापकों को ही नहीं 
मिलनी चाहिए, बल्कि यह भिम्ततम श्रेणी के अध्यापकों तक को भी आप्त होनी 


चाहिए । 
यह भी ष्यान रखना चाहिए कि 





और उप्तके प्रधान के बीच सम्ब पं 
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सदैव मैत्रीपूर्ण नहीं रहता है। यह अत्यावश्यक है कि उनके बीच सदभाव रहे 
और अध्यापकों के सुझाव और आलोचता को बुरा नहीं मानना चाहिए, बहिक 
विभागीय अध्यक्षों द्वारा उसका स्वागत करना चाहिए। संस्था के सामान्य हित 
की दृष्टि से उनमें सहकारिता की इच्छा होती चाहिए, जिसके अभाव में कोई 
सच्चा सहयोग सम्भव नहीं है, केवल' अधिकारियों का यम्त्रवत्‌ आज्ञापालन 
होगा । 
के सहायता आपध्त और प्राइवेट संस्थाओं में अध्यापकों की अवस्था और भी 
खराब है। उन्हें काम की सुरक्षा बहुत कम है और कभी-कभी तो जातीयता का 
विचार कर भियुकितियाँ की जाती हैं। वेतन-दर न्यूमतर होती है और काम की शर्तें 
असनन्‍्तोषजनक । यही कारण है कि उनके अध्यापक यह माँग करते है कि उनकी 
संस्थाएँ सरकार अपने अधिकार में ले ले। और जब अध्यापक अपना संगठन बनाते 
हैं तो उन पर ट्रेड यूनियन बताने का आरोप लगाया जाता है। वर्तमान प्रति- 
स्पर्धात्मक समाज में अध्यापकों के समक्ष अपने अधिकारों की रक्षा और विस्तार 
के लिए संगठित होने के अतिरिक्त और कोई चारा नही है। किन्तु अपने अधि- 
कारों की रक्षा तथा स्वार्थ-साधन के लिए सामूहिक मोलभाव के साथ शिक्षा में 
उन्नति करने के लिए एक सहकारी प्रयास भी होता चाहिए। ऐसे संगठनों को 
बेतन, कार्य विधि इत्यादि मामलों को देखता चाहिए और उनकी शिकायतों को 
हल करते का भी प्रभावकर साधव बनना चाहिए। किन्तु उन्हें शिक्षा की 
समस्याओं पर भी विचार-विमर्श करना चाहिए और अध्यापन-वृत्ति को ऊँचा 
उठाने की कोशिश करनी चाहिए । उन्हें अध्यापकों के आचरण के लिए एक मान- 
दण्ड तैयार करना चाहिए जिसका व्यवहार में पालन किया जाय। संगठन इस 
बात को ध्यान में रखें कि किसी अध्यापक के दुराचार से उस पेशे की. प्रतिष्ठा में 
घवका नहीं लगना चाहिए और सभी श्रेणी के अध्यापकों में भश्रातृत्व और एकता 
का भाव उत्पन्न हो। मा-बाप और अध्यापकों में सम्पक स्थापित कराने के लिए 
भी संगठन बनने चाहिए। बच्चे की उन्नति की दृष्टि से अभिभावकों का सहयोग 
प्राप्त करना चाहिए और जब मा-बाप और विद्यालय, दोनों बच्चे की भलाई मे 
समान रूप से योगदान करेंगे तभी विशेष प्रगति हो सकती है। सबसे मुख्य शत 
यह है कि अगर अध्यापक विभिन्‍न तरीकों से अपने को समाज में उपयोगी बनहै.. 
हैं और समाज में अपने दायित्व के प्रति सचेत हैं तो वे अपनी खोगी हुई प्रतिष्ठा 
पुनः प्रास्त करेंगे और समाज में उनकी मर्यादा बढ़ेगी । 
यहु एक आम शिकायत है कि विश्वविद्यालयों की शिक्षा के स्तर का 'ह्वास हो 
रहा है, विद्यार्थियों में अपने सामान्य संस्कृति की कोई पृष्ठभूमि नहीं हैं और 
उसका मानसिक विकास अत्यन्त हीन है। किन्तु विश्वविद्यालयों की शिक्षा पर 
पृथक रूप से नहीं सोचा जा सकता है छिक्षा की विभिन्‍न में एकता 
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सर्देव मैत्रीपृर्ण नही रहता है। यह अत्यावश्धक है कि उसके बीच सद्भाव रे 
और अध्यापकों के सुझाव और आलोचना को बुरा नहीं मानता चाहिए, बलि 
विभाभीय अध्यक्षों द्वारा उसका स्वागत करना चाहिए। संस्या के सामान्य हिए 
की दृष्टि से उनमें सहकारिता की इच्छा होती चाहिए, जिसके अभाव में कोई 
सच्चा सहयोग सम्भव नहीं है, केवल अधिकारियों का अन्त्रदत्‌ आज्ञाणत्न 
होगा । 
कर सहायता याप्त और श्राइवेट संस्थाओं में अध्यापको की अवस्था और प्री 
खराब है। उन्हें काम की सुरक्षा बहुत कम है और कभी-कभी तो जातीयता का 
विचार कर नियुक्तियाँ की जाती हैं। वेतत-दर न्यूततर होती है और काम को परे 
असन्तोषजनक । यही कारण है कि उनके अध्यापक यह माँग करते हैं कि उनकी 
संस्थाएँ सरकार अपने अधिकार में ले ले। और जब अध्यापक अपना सगठन बनाते 
हैं तो उन पर ट्रेड यूनियन बनाने का आरोप लगाया जाता है। बतंमान प्रति 
स्पर्धात्मक समाज में अध्यापकों के समक्ष अपने अधिकारों की' रक्षा और विस्तार 
के लिए संगठित होने के अतिरिक्त और कोई चारा नहीं है। किन्तु अपने अधि 
कारों की रक्षा तथा स्वार्थ-साधन के लिए सामूहिक मोलभाव के साथ पिक्षा मे 
उन्नति करने के लिए एक सहकारी प्रयास भी होना चाहिए। ऐसे संगठनों को 
बेतन, कार्य विधि इत्यादि मामलों को देखना चाहिए और उत्तकी शिकायतों को 
हल करने का भी प्रभावकर साधन बनता चाहिए। किन्तु उन्‍हें दिक्षा की 
समस्याओं पर भी विचार-विभश्श करता चाहिए और अध्यापन-वृत्ति को ऊँचा 
उठाने की कीशिश करनी चाहिए। उन्हें अध्यापकों के आचरण के लिए एक मान- 
दण्ड तैयार करना चाहिए जिसका व्यवहार में पालन किया जाय। संगठन इस 
बात को ध्यान में रखें कि किसी अध्यापक के दुराचार से उस पेशे की प्रतिष्ठा मे 
धक्का नहीं लगना चाहिए और सभी श्लेणी के अध्यापकों में भ्रातृत्व और एकता 
का भाव उत्पन्त हो । मान्बाप और अध्यापकों में सम्पर्क स्थापित कराने के लिए 
भी संगठन बनते चाहिए। बच्चे की उन्‍्तति की दृष्टि से अभिभावकों का सहयोग 
प्राप्त करता चाहिए और जब मा-बाप और विद्यालय, दोनों बच्चे की भलाई मे _ 
समान रूप से योगदान करेगे तभी विशज्लेष प्रति हो सकती है । सबती मुख्य ब त्‌ 
यह है कि अगर अध्यापक विभिन्‍न तरीकों से अपने को समाज में उपयोगी बनाओ. 
हैँ और समाज में अपने दायित्व के प्रति सचेत हैं तो वे अपनी खोयी हुई प्रतिष्ठा 
पुनः प्राप्त करेंगे और समाज में उतकी मर्यादा बढ़ेगी । 
यह एक आम शिकायत है कि विश्वविद्यालयों की शिक्षा के स्तर का ह्वास हो 

रहा है, विद्याथियों में अपने सामान्य संस्कृति की कोई पृष्ठभूमि नहीं है. और 
उनका मानसिक विकास अत्यन्त हीन है। किस्तु विधवविद्यालयों की शिक्षा पर 
पुथक रूप से नहीं सोचा जा सकता है। सझिक्षा की विभिन्‍न अबस्थाओं में एकता 
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होती है और उच्चतम अवस्थर के स्तर में छास हो रहा है तो इसका कारण यह 
है कि वीचे का स्तर जैसा होना चाहिए वसा नहीं है। माध्यमिक शिक्षा पर विशेष 
ध्यान देते की आवश्यकता है और उच्चतर शिक्षा को पूर्ण नाभदायक बनाने के' 
लिए इस कड़ी की सुदृढ़ बताना पड़ेया। इसका यह अर्थ नहीं है कि विश्वविद्यालयों 
की शिक्षा बिल्कूल दोषरहित है। बन के ल्लितिज का अपार विस्तार होने के 
कारण आधुनिककाल के किसी विद्यार्थी को पुराते समय के अपने अग्रणों से 
आधभिक जानकारी रखने को आवश्यकता है। समुचित मानसिक विकास के लिए 
उसे यह जानना आवश्यक है कि वर्तमान जीवन पर विज्ञान की छाप का समाज 
की दृष्टि से बस्तुत: क्या महत्त्व हैं। उसे सामाजिक कल्याण के लिए विज्ञान की 
महत्ता को समझने की कोशिश करनी चाहिए । इसके अतिरिक्त उसे जवतान्निक 
भावों तथा सामाजिक आदर्शों से ओतप्रोत होता चाहिए। इसलिए भौतिक तथा 
सामाजिक विज्ञासों के साथ मानवता का योगदान श्रेयस्कर कहा जाता है। इससे 
संकीर्ण विशेषीकरण के दोषों का परिहार करने मे भी सहायता मिलेगी । एक 
व्यापक आधार पर प्रतिष्ठित संस्कृति और साम्ात्य शिक्षा सभी विशेषीकृत 
शिक्षा की पृष्ठभूमि होती चाहिए। उपर्युक्त पृष्ठभूमि के बिना किसी वृत्ति विशेष 
की योग्यता प्राप्त कर लेने से विद्यार्थी जीविकोपार्जन करने में तो समर्थ हो जायगा 
किन्तु इससे उसकी जीवन की समूचित तैयारी पूरी नहीं हो सकेगी । एक मनुष्य 
को केवल रोटी से ही सम्तुष्ट नही हो जाना है, वश्कि उसे अपने समाज का भी 
उपकार करना है और एक स्वतन्त्र और जनतान्त्रिक राज्य के वायरिक की हैसियत 
से अपने अधिकारों के उचित प्रयोग तथा कर्तव्यों का निर्वाह करता है। अगर 
माध्यमिक शिक्षा को सही तरीके से संगठित किया जाय तो सब त्रुटियाँ काफी 
हुद तक दूर दो जायेगी | किन्तु जब तक यह कार्य सम्पस्त नहीं होता है, विश्व- 
विद्यालयों में सामान्य दिक्षा के पाठ्यक्रम की व्यवस्था होनी चाहिए, जैसा कि 
सयुकत राज्य अमरीका के कुछ कालेजों में हुआ है। विश्वविद्यालय के प्रत्येक 
विद्यार्थी को, चाहे वह किसी विभाग का हो, अपने देश के विधान की रूपरेंखा 
भूतकालीन इतिहास तथा आधुनिक विश्व के सस्वन्ध में कुछ जानकारी रखता 
चाहिए | उसे आधुनिक विचारधारा का भी कुछ ज्ञान होना चाहिए और अपने 
लिए एक सामाजिक दश्शन बताने की कोशिश करनी चाहिए। उसे वैज्ञानिक 
विचार-पद्धति का अभ्यास करना चाहिए और उसकी विचार-प्रक्रिया त्कपूर्ण होरी 
चाहिए। इसका तात्पर्य यह वही कि विश्वविद्यालयों के पाठ्यक्रम में परीक्षा की 
दृष्टि से इन विषयों का समावेश किया जाय, यह बॉछतीय भी नहीं है। अगर 
“एक्सटेंशन लेक्चर' की व्यवस्था की जाय और शिक्षक और दिक्षार्थी में तिकट 
सम्पर्क स्थापित किया जाय तो ववयुवक विद्यार्थियों पर बिता अधिक भार डाले 
ही यह उद्देश्य सिद्ध हो सकता है। 'दूयूटोरियल' पद्धति को सुसंगठित कर देने से 
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यहु अधिक लाभदायक हो जायगा। इसमें सन्देह नहीं कि यह खंर्चीली व्यवस्था 
है, किन्तु अगर हम अपने विद्यार्थियों का मचमुत्र बौद्धिक विकास करना चाहते 
हैं तो इस अतिरिक्त व्यय की परवाह नहीं करनी चाहिए । 
वर्तमान राष्ट्रीय संघर्ष के युग में जब कि लोगों को थुद्ध की बराबर आशका 
बनी रहती है, यह आवश्यक है कि हम लोग विश्व-शान्ति और अन्तर्राष्द्रीय 
सद्भाव की अभिवृद्धि में अनवरत प्रयत्न करते रहें। इस संघर्ष के कारणों का 
उन्मूलन करते में शिक्षा भी कुछ हद तक सहायक हो सकती है। दुर्भाग्यवश शिक्षा 
में प्रधान भावधारा अब भी अति राष्ट्रवादी है, और यद्यपि सयुकत राष्ट्रसंघ की 
ओर से विभिन्‍न राष्ट्रों में सद्भाव बढ़ाने के लिए एक अच्त्तर्राष्ट्रीय संस्था 
स्थापित की गयी है और यह घोषित किया गया है कि “मनुष्यों के मानस को 
व्यवस्थित करने के लिए संस्कृति का व्यापक प्रसार आवश्यक है” और तदनुसार 
मौलिक शिक्षा का एक विश्वव्यापी कार्यक्रम भी तैयार किया गया है, किस्तु यह 
प्रयास आंशिक रूप से भी सफल नहीं हो सकता है जब तक कि उसे शिक्षा के 
अन्दर तीन राष्ट्रवादी नीति में हस्तक्षेप करने का पर्याप्त अधिकार न दिया जाय। 
सबसे बडा अपराध इतिहास और भूगोल की शिक्षा में होता है। इसमे सामान्य 
प्रवृत्ति अपने देश को अति मुल्यवान बनाने तथा दूसरे का अवमूल्यत करने की 
होती है। छोटे-मोटे भेदभाव को आत्यन्तिक रूप दे दिया जाता है और समता की 
काफी उपेक्षा की जाती है। हमारा राष्ट्रीय स्वाभिमान और दूसरे राष्ट्रों के प्रति 
अनभिन्नता उनके बीच एकता स्थापित करने में बाधक होती है । किन्तु यह 
समझना गलत है कि केवल शैक्षणिक प्रयास से ही इन सब विरोधों का उच्झुलन 
हो जायगा । इन रोगों का कारण अधिक गहरा है। इसके कारण न केवल मनो- 
वैज्ञानिक हैं, बल्कि राजनैतिक और आर्थिक भी हैं। जब तक इन सब कारणों का 
उन्यूलन नहीं हो जाता है तव तक संघर्ष का निराकरण नही' हो सकता है। शिक्षा 
इतना ही कर सकती है कि वह अन्य राष्ट्रों के प्रति सम्मान का भाव उत्पन्न करे, 
और यह बतावे कि सामाजिक व्यवहार को कुछ हद तक सियन्त्रित किया जा 
सकता है और अभीष्सित सामाजिक परिवर्तेन न्यूनतम संघर्ष से ही सम्पन्न हो 
सकता है। 
अब मैं दो-एक अन्य बातों का उल्लेख करना चाहता हूँ जो आजकल विद्वत्न- 
रियदों मे अक्सर चर्चा का विषय बनी हुई है। इनमें एक शिक्षा के माध्यम से 
सम्बन्ध रखता है। राष्ट्रभाषा का प्रश्न अन्तिम रूप से हल हो गया है। प्रायोगिक 
रूप से यह भी निश्चय हो गया है कि विश्वविद्यालय में भी प्रादेशिक भाषा शिक्षा 
का माध्यम होनी चाहिए । मेरे विचार से इस प्रश्न पर पुनविचार की आवश्यकता 
है। मेरा मत है कि विश्वविद्यालय में शिक्षा का माध्यम राष्ट्रभाषा होनी चाहिए । 
१६४६ में झ्िक्षा विमाम की ओर से उपकुन्तपतियों का जो सम्मेलन बुलाया गया 


हमारी शिक्षा-सस्बन्धी समस्याएं / ११६ 


था, उसमें मैंने यह विचार व्यक्त किया था, किन्तु उस समय इसे पर्याप्त समर्थन 
नही प्राप्त हो सका। प्रादेशिक भाषा के पक्ष में निर्णय से शिक्षा में संकीर्णता को 
निश्चित रूय से प्रोत्साहव मिलेगा । अत्तर-विश्वविद्यालय बोर्ड समान शिक्षा-स्तर 
की आवश्यकता पर जोर दे रहा है ताकि एक विश्वविद्यालय से दूसरे विह्व- 
विद्यालय में विद्यार्थियों का आवागमन सुगम हो सके। कित्तू अगरविश्वविद्यालयों 
में प्रादेशिक भाषा को शिक्षा का माध्यम स्वीकार किया गया तो आवागमण' 
बिल्कुल असम्भव हो जायगा। अध्यापकों की नियुक्ति भी प्रादेशिक आधार पर 
करती पड़ेगी और चुनाव का क्षेत्र अत्यन्त सीमित हो जायया | इस कार्य-प्रणाली 
से शिक्षा-स्तर में ह्वास तथा प्रान्तीयता मे अभिवृद्धि होना अवश्यम्भावी है। जब 
ययुनेस्की' सें बड़े पैमाने पर विद्याथियों के अस्‍्तर्राप्ट्रीय आवागमन पर विचार 
हो रहा हैं और शिक्षा के क्षेत्र में अन्तर्राष्ट्रीय सहयोग प्राप्त करने की योजना 
बन रही है, हम अभी तक प्रदेश के आधार पर ही सोचते में लगे हुए हैं, राष्ट्र को 
भी अपना आधार वही बंना सके है। जब तक हम विभिन्‍न प्रदेशों के सास्कृतिक 
सम्बन्ध को छुदुंढ़ नहीं बनाते है और बड़ी संख्या मे ऐसे लोगों को तैयार नहीं 
करते जो एक सामान्य भाषा में अपने सर्वोत्कृष्ट विचारों को व्यक्त कर सके तथ 
तक हिन्दुस्तात में राष्ट्रीय एकता स्थापित नहीं हो सकती है । अगर हम भ्रत्थेक 
विश्वविद्यालम में आधुनिक भारतीय भाषाओं की शिक्षा की व्यवस्था कर दे 
और विश्वविद्यालयों में राष्ट्रभापा को शिक्षा का माध्यम बना दें तो यह उद्देश्य 
सफल हो सकता है! यह क्रम धीमी गति से होगा और ऐसी नीति का अनुसरण 
करना भी आवश्यक है, किन्तु अगर हम अभी निश्चय नहीं कर लेते है तो विशंव- 
विद्यालयों में शिक्षा का एक सामान्य माध्यम कभी नहीं हो सकेगा। में आप 
लोगों को आइवासन देना चाहता हूँ कि मैं हिन्दी के प्रति पक्षपातपूर्ण दृष्टि से 
प्रेरित होकर यह प्रस्ताव नहीं रख रहा हूँ । अगर किसी अन्य भारतीय भाषा को 
सर्वेसम्भति से स्वीकार कर लिया जाय तो मैं तुरन्त उसे मान लूँगा। मेरी एकमात्र 
आकांक्षा राष्ट्रीय एकता का निर्माण है। इसी कारण से मैं इस विचार का प्रति“ 
पादन करता हूँ कि दक्षिण भारत की किसी एक भाषा का अध्ययन उत्तर भारत 
के विव्वविद्यालयों में अनिवाय कर दिया जाय | मेरा यह भी विचार है कि सभी 
भारतीय भाषाओं की एक सामान्य लिपि होनी चाहिए, किन्तु मैं किसी विश्वेष 
लिपि का पक्षपाती नही हूँ। अगर ऐसा सुधार किया जाय तो हममें से प्रत्येक के 
लिए कुछ अन्य भारतीय भाषाओं को अधिक सुविध्यापुर्वक और अपेक्षाकृत स्वल्प 
काल में ही सीख लेता आसात है। मैं जानता हूँ कि लोग इस समय मेरे सुझाव का 
समर्थद नहीं कर रहे हैं, किन्तु सुझे तनिक भी सन्देह तहीं कि कालक्रम में ब्याव- 
हारिकता और राष्ट्रीय एकता स्थापित करने की सुदृढ़ इच्छा के फलस्वरूप हम 
लोग उन्हें अपनाने के लिए बाध्य होंगे । 
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राष्ट्रीय शिक्षा की योजना में सांस्कृतिक अध्ययन के महत्त्व के प्रश्न पर पी 
मैं आप लोगों का ध्यान आकृष्ट करना चाहता हूँ। खेद के साथ कहना पहता है 
कि इसे यथोचित स्थान नहीं प्राप्त हों सकता है। अगर विदेशों में हमें सम्मान 
प्राप्त होता है तो इसका कारण हृपारी पुरानी विरासत है और टैगोर और गा 
जैसे महापुरुष हैं, किन्तु स्वृतन्त्र भारत में संस्क्ृत के अध्ययन में 'हास हुआ है कर 
इस प्रवृत्ति को रोकने की कोई कोशिद नहीं की गयी है । आल इण्डिया ओरिपपत् 
कांग्रेस ने भारतीय विद्या में उच्च अध्ययन और अनुसन्धान को प्रोत्साहित करने 
के लिए एक सेण्ट्रल रिसर्च इंस्टीट्यूट स्थापित करने की माँग की थी, किस 
सरकारने आर्थिक कठिनाई के बहाने उसे स्वीकार नहीं किया। हम अपनी प्राचीन 
संस्कृति के प्रति मौखिक सहानुभूति प्रदर्शित करते हैं और इसका व्यवसाय भरी 
करते हैं, किन्तु जब कुछ करने की बात होती है तो अर्थाभ्ाव के बहाने इसकी 
सुरक्षा के लिए कुछ भी करने में अपनी असमर्थता प्रकट करते हैं। यह मिथ्या 
मितव्ययिता है। संस्कृत भारतीय विचारधारा और संस्कृति का उद्गम-स्थान है 
और अगर हम अपनी संस्कृति का प्रसार करना चाहते है तो हमें संस्कृत, पावी 
और प्राकृत के महत्त्वपूर्ण प्रन्‍्थों का भारतीय भाषाओं में अनुवाद प्रकाशित करता 
चाहिए। हमें प्राचीन हस्तलेखों तथा ऐतिहासिक खोजों को भी प्राप्त करते और 
सुरक्षित रखने की समुचित व्यवस्था करनी चाहिए। यह लज्जास्पद बात है कि तब 
भी भारतीय विद्यार्थी संस्कृत का उच्च ज्ञान प्राप्त करने के लिए विदेश जाते है। 
आधुत्तिक अनुसंधान-पद्धति सिखाने के लिए हम कुछ विदेशी भारतीय विद्या- 
विश्ञारदों को सहायता के लिए आभन्त्रित कर सकते है। वे उन क्षेत्रों में कुछ 
सवयुवकों को सुशिक्षित भी कर सकते है जिनमे हम हीन हैं, किन्तु धीरे-बीरे 
हिन्दुस्तान को विश्व में संस्कृत विद्या का मुख्य केन्द्र बनाना चाहिए और विरेशों 
से विद्याथियों तथा विद्वानों को आक्ृष्ट करता चाहिए। 
मैंने शिक्षा से सम्बन्धित कुछ मौलिक और महत्त्वपूर्ण प्रइनों की संक्षेप में 
चर्चा की है। अगर शिक्षा का ध्येय उचित रीति से निर्धारित कर दिया जाय और 
शिक्षा के गत्यात्मक पक्ष को स्वीकार कर लिया जाय तो अध्ययन की एक समत्वित 
योजना तंयार करने में कोई कठिनाई नही होगी । राष्ट्रीय प्ुर्तिर्माण का कार्य 
महान है, क्षेत्र बृहद्‌ है, पर कार्यकर्ता स्वल्प हैं। हमारी मानव-शकित परिमित है 
भौर भौतिक साधन अत्यस्त अपर्याप्त हैं, किन्तु राष्ट्रीय जीवन में शिक्षा का 
महत्त्वपूर्ण स्थान होते के कारण जनता की आधारभूत भौतिक आवश्यकताओं को 
छोड़कर अन्य सभी विषयों में इसे प्रथम स्थान सिलना चाहिए । 
हममें ऐसे कुछ ही व्यक्ति हैं जिनमें शिक्षा को तयी दिलश्वा प्रदान करने के 
लिए आवश्यक दृष्टि तथा गस्भीर बुद्धि है। ऐसे बहुत कम व्यक्ति है जिन्हे इस 
कार्य में सजीव आस्था है, किन्तु ऐसे व्यक्तियों की संल्या पाहे कितनी कम क्यों न 
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हो, उन्हें शिक्षा में नये अधन्दोलन का सूत्रपात करने के लिए एक संगठन अवश्य 
बनाना चाहिए | हिन्दुस्तान इस दलदल से तभी पार पा सकता है जब यहाँ के 
राजनीतिज्ञ और अध्यापक अपने दायित्व के प्रति सचेत हों । एक राजनीतिश्न को 
यह समझना चाहिए कि स्वतन्त्रता-प्राप्ति से पहले भाषण देने का जो महृत्त्त था 
बहू अब नहीं रह गया है। आज उसमें पर्याप्त मात्रा में बुद्धिमत्तत, साहस और 
रचनात्मक विचार का होना आवश्यक है । एक अध्यापक को यह समझता होगा 
कि नययुवकतों को भावी जीवन के लिए तैयार करना तथा उनके अन्दर जनता की 
सेवा करने के लिए कुशलता उत्पत्न करना अध्यापक का पुतीत कर्तव्य है। 

जित परिस्थितियों में हम लोगो को कार्य करता है, वे हतोत्साही है। सम्भव 
हैं कि अधिकार-लिप्सा के कारण राजनीतिज्ञ स्थिति की वास्तविकता अनुभव न 
करे। उसे बुद्धि की आवाज भी नही सुनायी दे सकती है, किन्तु अध्यापक अभी 
काफी ह॒द तक अधिकार-लिप्सा के रोग से मुक्त हैं, उनसे ऐसी स्थिति में आगे 
बहने की आशा की जा सकती है। हमें हाथ-पर-हाथ रखकर बंठना नहीं चाहिए, 
इस विश्वास के साथ कि अच्ततोगर॒त्वा कुछ भला ही होगा। घठवा-प्रवाह गलत 
दिश्या में उन्मुख है और अगर हम लोग दृढ़तापूवेक इस पतन की प्रक्रिया को नहीं 
रोकते हैं तो हम महासंकट में फेंस जायेगे। समता, सामाजिक न्याय और सहयोग 
पर आधुत एक जनतान्त्रिक समाज का निर्माण करते के लिए हमें एक नये प्रकार 
के मनुष्यों की आवश्यकता है। यद्यपि केवल चन्द व्यक्तियों को ही यह नूतन दृष्टि 
प्राप्त हो सकी है, तो भी शिक्षा के इस नये दृष्टिकोण का सामाजिक महत्त्व है, 
यह प्रसार और शक्ति-संचय अवश्यम्भावी है और इस प्रकार कालक्रम में यह 
सर्वमान्य हो जायगा। फिलहान यह छोटा-सा संगठन वह मंधन-कार्य करेगा 
जिससे प्रकाश प्रकाशित होगा । 
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प्रत्येक विद्यार्थी के जीवत में समावतेन-संस्कार का दिन चिरस्मरणीय होता 
है और इसलिए यह उचित है कि इस अवसर पर एक अनुष्ठान का विधान हो। 
प्राचीन काल में हमारे मुरुकुलों में यह महत्त्वपूर्ण संस्कार मनाया जाता था। झ 
संस्कार के जो भनन तैत्तिरीय शिक्षा में पाये जाते है उनसे उत्कृष्ट शिक्षा नहीं हे 
सकती । वे उद्ात्त विचार आज भी नवीन है और हमारा पथ-प्रदर्शन कर सकते 
है। उनसे गुरु-शिष्य के परस्पर मधुर सम्बन्ध का पता चलता है और सबसे 
विशिष्ट बात यह है कि शिक्षा को हमारे पूर्वज गुद और अन्‍्तैवा सियों का सम्मितित 
कर्तेव्य समझते थे। शिक्षा के क्षेत्र में विद्यालय के अध्यापक, विद्यार्थी और 
व्यवस्थापक एक-दूसरे के सहयोगी हैं। इस पुराने भाव को हमे फिर से जगाना 
है । जितनी ही अधिक मात्रा में इस भाव को अपनायेंगे उतनी ही अधिक मात्रा में 
हमको शिक्षा के क्षेत्र में सफलता प्राप्त होगी । तैत्ति रीय शिक्षा में दिये हुए उपदेश 
से श्रेष्ठतर उपदेश क्या हो सकता है। थोड़े से चुने' हुए शब्दों मे कुलपति भक्ते- 
वासियों को एक सारगणभित उपदेश देता है। समावतेंत के अवसर पर उपदेश देने 
का अधिकार कुलपति को ही है, कि बाहर से किसी प्रिय व्यक्ति को आमन्वित 
करने का रिवाज-सा पड गया है। इस प्रथा के अनुसार आपने यह कर्तव्य इस वई 
मुझे सौंपा है । यद्यपि मैंने अपने जीवन के विशिष्ट भाग को विद्यापीठ की सेवा मे 
व्यय किया है तथापि आपके विश्वविद्यालय के विद्यार्थियों से तिकट सम्पर्क मे 
आने का मुझे अवसर नही मिला है। इस दृष्टि से मैं इन स्तातको को उपदेश देने 
का अपने को अधिकारी नही समझता । किन्तु जब आपने मुझे इस कार्य के लिए 
निमन्त्रित किया है तो मैं अपने अनुभव के अनुसार कुछ शब्द आपसे निवेदत करूँ। 

पूर्व इसके कि मैं शिक्षा के सम्बन्ध मे अपने कुछ विचार आपके सम्मुख रखें 
मेरा यह श्रिय कर्तेव्य है कि मैं उन ववीस स्तातकों को बधाई दूं. जिन्होंने आज 
पदवी प्राप्त की है। उनके जीवन में यह एक विशिष्ट दिन है। उनमें से बहुत-रे 
कार्य-क्षेत्रों में प्रवेश करेंगे और जो शिक्षा उन्होने प्राप्त की है उसका अच्छे से 
मज्छा उपयोग करने का उनको मिलेगा 
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जो स्नातक अपनी शिक्षा समाप्त करके आज यहाँ से बाहर जा रहे हैं उनके 
ऊपर एक विद्येष उत्तरदायित्व है। हमारा देश आज स्व॒तन्त्र है। हमको एक तब- 
राष्ट्र का निर्माण करता है। इस महान कार्य के लिए हमको जीवन के विविध 
क्षेत्रों में ऐसे विद्याचरण-सम्पन्न नवयुवकों की आवश्यकता है जो सेवाभाव से 
प्रेरित होकर राष्ट्र के उत्थान के कार्य के लिए अग्नसर हों, हमारे समाज की अनेक 
आवश्यकताएँ हैं। आज के युग में राज्य की कल्पना भी बदल गयी है । आज राज्य 
का केवल इतना ही कर्तव्य नहीं है कि वह प्रजा के जान-माल की रक्षा करे अपितु 
अपनी प्रजा के सर्वाज्भीण विकास अर्थात्‌ सुखी, समृद्ध तथा शिक्षित करना आज 
उसका कतंन्य हो बया है। यह बहुजन समाज का युग है, यह लोकतन्त्र और 
स्वतम्बता का युग है। आधुनिक काल में बहुजन के हिंतों की उपेक्षा वहीं की जा 
सकती । आज यह सभ्भव नहीं है कि हम साधारण जन को शिक्षा से वब्स्वित रखें । 
पस्कृति और ज्ञान कतिपय उच्च वर्गों तक ही सीमित नहीं रखे जा सकते | जब से 
उद्योग-व्यवसाय के युग का उपकऋम हुआ है तब से सवंस्ताधारण की शिक्षा का भी 
आयोजन हुआ है। लोकतन्त्र की आधारक्ििला सार्वजनिक शिक्षा है। यह शिक्षा 
अभी निम्ततम अवस्था में है। सर्ववाध।रण की शिक्षा की कल्पना आरम्भ मे 
प्राथमिक शिक्षा तक ही सीमित थी। इससे सर्वे साधारण के लिए ज्ञान के द्वार का 
उद्घाटन अवश्य हुआ। किन्तु जब तक सबके लिए माध्यमिक तथा उच्च शिक्षा 
सुलभ न हो जावे तब तक इससे लाभ की अपेक्षा हाति ही. अधिक होती है । सर्व॑- 
साधारण की जानकारी में थोड़ी वृद्धि अवश्य होती है, किन्तु वह इंस प्रकार 
सुसस्कृत और सुसंयत नहीं बन सकते। पुनः व्यवसायी लोग व्यापार के लाग के 
लिए उनकी रुचि को विक्ृत कर देते हैं। वह इस प्रकार के समाचार संगूहीत 
करते हैं जिससे अधम '“स्व' को प्रोत्साहन मिलता है। किन्तु धीरे-धीरे यह कल्पना 
मास्य होने सगती है कि यदि लोकतन्त्र को उन्तत करना है तो सर्वस्राधारण की 
शिक्षा भी उन्नत होनी चाहिए। हमारा देश तो इतना निर्धत है कि आज सर्व- 
साधारण को अनिवार्य प्राथमिक शिक्षा के व्यय का भार ही सहन करता कठिन 
है। किन्तु यह निदिचत है कि हमको आज ही नवसभाज का आरम्म करना है । 
एक स्वतन्त्र समाज के आधार को दृढ़ बनामने के लिए तथा सुन्दर भविष्य का 
निर्माण करने के लिए लोकतन्त्र के इस उपकरण को समथथे बनाना है। यदि जाज 
माध्यमिक शिक्षा सर्वसाधारण के लिए सुलभ नहीं हो सकती तो प्राथमिक शिक्षण 
का सूत्रपात्त तो करना ही चाहिए। हमें हर्ष है कि हमारे प्रान्त में इस कार्य का 
श्ीगणणंण हो गया है तथा १० वर्ष में इस उद्देश्य की पुरा करने का निएचय किया 
गया है । यदि शिक्षित समुदाय अपने कतंव्य को पहचाने और इस कार्य में योग दे 
तो कम समय में यह प्रारम्भिक कार्य समाध्त हो सकता है और व्यय में भी कमी हो 
सकती है। प्रत्येक शिक्षित व्यक्ति अपना काम करते हुए निरक्षरों को साक्षर बना 
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सकता है। मुहल्ले में, दफ्तर में, हाट में; गाँव के चोपालों में, पाठशाला संत 
यहुकाय॑ अवैतनिक रूप से किसी परिमाण में हो सकता है । आशा है, जो नवयुव 
आज शिक्ष। समाप्त कर जीवन में प्रवेश कर रहे है, वह इस कार्य के महत्त्व का 
समसझेंगे और साक्षरता के आन्दोलन में सक्तिय भाग लेगे। 
आज हम एक क्रान्तिकारी युग मे रह रहे है। सारा संसार इतिहास के चौराहे 
पर खड़ा है। हमारी पुरानी संस्थाएँ, हमारे क्रमांगत विश्वास, जीवन के प्रति 
हमारी दृष्टि, हमारे सामाजिक मूल्य, हमारी विचार-पद्धति, हमारी भर्थ-नीति 
और समाज-तीति सब परिवर्तित हो रहे हैं। एक युग की परिसमाप्ति तथा दद- 
यग का उपक्तम हो रहा है। ऐसे संक्रमण काल में हम रह रहे हैं। ऐसे सकट के 
समथ में बुद्धि-विश्वम होना स्वाभाविक है। प्रत्येक के लिए अपने कत॑व्य को 
निश्चित करना कठिन होता है। मनुष्य भय, संशय, अभिष्चितता तथा सुरक्षा के 
अभाव फे कारण चिन्ताग्रस्त होता है और बहुत-से ऐसी अवस्था में वास्तविकता 
का सामता करने से घबराते हैं तथा सुदूर अवति में अपना मँह छुपाते है। हमारे 
दुर्भाग्य से हमारे देश में जो साम्प्रदायिक कलह जरम्म हो गया है वह हमारे कार्य 
को और भी दुष्कर कर देता है। जनता का ध्यान मौलिक प्रइतों से हटकर गौण 
प्रइनों की ओर चला जाता है और इस विषाक्त तथा दूषित वातावरण मे जीवन 
के सामाजिक मूल्य और नैतिकता भी नष्ट हो जाते है। विद्वेष की इस अम को 
बुझाना शिक्षितों का काम है । इससे भी अधिकअआवश्यकता है उन उच्च मात्यताओं 
की रक्षा करता जिनके आधार पर ही एक सुदृढ़ और जन-तन्चात्मक राष्ट्र की 
रचना हो सकती है। यदि हमारे नवयुवकों का, जिनके हाथ में नेतृत्व अपने वाला 
है, जीवन के भूल्यों के प्रति आदरभाव नहीं होगा तो इस देश का भविष्य आशाप्रद 
नहीं हो सकता । प्रत्येक को अपने दिल को टटोलना है और आत्मसमीक्षा करदी 
है। हमें सम्देह नहीं कि हमको अपने राष्ट्र को सबल बनाना है, इतना सुदृढ़ बनाता 
है कि उसका कोई बाल बाँका न कर सके। किन्तु यह इसलिए जिसमें एक स्वस्थ, 
सुसंस्क्ृृत समाज चिरकाल तक मानवता का निरस्तर विकास कर सके । अतः जहाँ 
हमारे तवयुवकों को सैतिक-शिक्षा लेकर अपने को देश-रक्षा के कार्य के लिए उपयुक्त 
बनाना है वहाँ उन्तको अपने समाज की अवस्था का अध्ययन कर अपनी समस्याओं 
का समाधान करने की योग्यता भी अपने में प्रतिपादित करनी है। इस युग भे 
सफलता की कुझजी आत्मसंथम, साहस और सदूबुद्धि में है। हमारी अर्थतीति 
इतनी पुरानी पड़ गयी' है कि आज वह हमारी उन्नति में बाधक हो रही है। आर्थिक 
और सामाजिक विघमता के कारण हमारा समाज छिल्म-भिन्‍्न हो रहा है। कठोर 
बर्णव्यवस्था, अस्पृश्यता, दरिद्रता और निरक्षरता हमारे समाज के अभिशाप है। 
नवयुवकों को परस्पर के भेद-भाव को मिटाना है तथा आर्थिक संगठन में क्रास्ति- 
कारी परिवर्तन कर देश की दरिद्रता और बेकारी को दूर करना है पुन लोकततन्त्र 
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की भावना को पुष्ट करने के लिए सहकारिता का आन्दोलन अत्यस्त आवदयक 
है। लोकतन्त्र के हम अभ्यस्त नहीं हैं और इसीलिए अभी इसकी पर्ण्यस सी 
प्रतिष्ठित नहीं हुई हैं। अतः परस्पर सहयोग की भावना को पुष्ठ कर हम्त लोक- 
तन्त्र को स्थायी बना सकते है तथा याँवों में एक सबीन जीवन का संचार कर सकते 
है। यह सब समाज-सेवा के काम ववयुवकों को करने है। यह तभी सम्भव है जब 
जीवन का कोई गरस्भीर उद्देश्य हो और जबता की हमारी दृष्टि से प्रधानता हो । 
प्रत्येक व्यक्ति राष्ट्र-निर्माण के कार्य में अपनी योग्यता के अनुसार भाग ले सकता 
है । यदि हम' अपने उज्ज्वल भविष्य में निष्ठा रखते हैं और इस वात्त का ज्ञान 
रखते हैं कि अपते देश के भाग्य के निर्माण में हमारा क्या दान हो सकता है तभी 
हमको कार्य करते का उत्साह मिल सकता है। तबयुवकों में काम करने की अपूर्व 
शक्ति, उत्साह और साहस होता है। इसके साथ-साथ यदि सामाजिक 
आवश्यकताओं का ज्ञान भी हो और लक्ष्य हो तो हमारे नवयुवक् आज की 
कंठिताइयों का साभना कर सकते हैं| मुझे आज्ञा है कि हमारे स्नातक एक तथीन 
दृष्टि और एक नवीन विचार-पद्धति को लेकर जीवन में प्रवेश करेंगे । मैं जानता 
हूँ कि उसका पथ कंटकाकीर्ण है, उतकों वत्तकटी करना है, उत्तको एक नूतन 
समाज की रचना करनी है और उनके साथन मौर उपकरण स्वल्प और बपयांप्त 
हैं। किन्तु यदि उनकी दुढ़ निष्ठा है और वह सत्संकल्प को लेकर अध्यवसाय के 
साथ आगे बढ़ने को तैयार है तो मुझे अपने देश का भविष्य गौरबमय प्रतीत होता 
है। इस शुभ संकल्प में मैं उनके साथ हूँ और मै उनकी सफलता के लिए प्रार्थी हूँ 
और मेरी शुभ कामनाएँ उनके साथ हैं। 
अब आपकी अनुभति से विश्वविद्यालय की शिक्षा के महत्त्व के सम्बच्ध में 
तथा उसकी क्या आवशयकताएँ हैं इस सम्बन्ध में कुछ निवेदत करता चाहता हूँ । 
मैं ऊपर कह चुका हूँ कि लोकतन्त्र की स्थापता के लिए सर्वेताधारण की शिक्षा 
की परम आवश्यकता है। किन्तु इसका यहू आशय नहीं है कि इससे उच्च शिक्षा 
के महस्व में किसी प्रकार की कमी आ जाती है। एक सम्पूर्ण शिक्षा-पद्धति का 
हमकी विकास करना है। शिक्षा के प्रासाद की आधारशिला सर्वेक्षाधारण की 
प्राथमिक शिक्षा है। किन्तु जिस भवत का निर्माण इस आधार पर होता है उसके 
कई तलले हैं और सबसे ऊँचा तल्‍्ल्ला विश्वविद्यालय की शिक्षा! तथा हर अ्रकार की 
गवेषणा का है। राज्य का करतेब्य है कि वह शिक्षा के प्रत्येक अंग को पुष्ठ करने 
का प्रयत्न करे । शिक्षा का एक निरन्तर क्रम चलता रहता है और सब अंग एक- 
दूसरे से सम्बद्ध हैं। अलः एक को दुर्बल कर हम दूसरे की पुष्टि वहीं कर सकते । 
विद्वविद्यालय की शिक्षा में उस्तका चरमोत्कर् पाया जाता हैं। एक सामान्य 
नागरिक का विकास करना तथा एक सामान्य सांस्कृतिक दायाद की शिक्षा के 
सर्वसाधारण के लिए सुलभ कर देना सर्वश्ाधारण की शिक्षा का उद्देश्य होत 
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चाहिए। किन्तु बिता उच्च शिक्षा का उचित विधान किये राष्ट्रीय जौवन के 
विविध क्षेत्रों के लिए विशेषज्ञ नहीं सिल सकते । आज विज्ञान का युग है। विज्ञान 
के द्वारा ही हमने प्रकृति पर विजय पायी है । 
आज विज्ञान के बल से मनुष्य की दरिद्रता दूर की जा सकती है, बियावाव 
को हम चमत बना सकते हैं। आज मानवी शवित की महती वृद्धि हुई है। यह 
विश्वास होने लगा है कि यह शक्ति असीम है। आज कोई भी परिवरत॑त असम्भव 
नही प्रतीत होता है। इसके कारण आधुनिक वैज्ञानिकतथा यान्त्रिक पद्धति ने उन 
लोगों की दृष्टि मौलिक रूप से बदल दी है जो राज्य की शवित संचालित करते 
है। फलस्वरूप राज्यशक्ति के मद से उन्मत्त ज्ञोगों ने समाज के लिए दु्ंद्नाएँ 
उपस्थित कर दी हैं जो भयावह हैं । 
आज समाज में असामज्जस्य है। यह असामड्जस्थ तब तक दूर नहीं होगा 
जब तक हम इस बात को स्वीकार नहीं करते कि मनुष्य की शक्ति की कुछ 
आवश्यक सीसाएँ हैं, बह अपरिमित नहीं है तथा मनुष्यों का एक-दूसरे पर जो 
अधिकार हो उसकी भी सीमा मर्थादित हो जानी चाहिए। एक ओर उचद्योग- 
व्यवसाय के मालिक हैं, दूसरी ओर श्रमिकों का समुदाय है। इनके हितो में तीब़ 
विरोध है । यह विरोध जनतनन्‍्त्र को छिन्न-भिन्‍न करता है। यदि समता और 
जनतनन्‍्त्र को सबल बनाना है तो सामाजिक संगठन का वह नमूना जिसे १४वीं 
शताब्दी के व्यवसाय-संगठन ने कायम किया है, बदलना चाहिए । 
भुझे खेद है कि मैं विषयान्तर में चला गया। मैं निवेदन कर रहा था किआज 
हम अपनी समस्याओं को विज्ञास की सहायता के बिना नहीं हल कर सकते । अत 
राष्ट्र की उन्‍नति के लिए विज्ञान की शिक्षा की उन्‍त्ति करना तथा गवेषणा की 
समुचित व्यवस्था करना राज्य का कतंव्य है। राष्ट्र-निर्माण का काम विविध 
विद्याओं के विशेषज्ञों के बिनप नहीं चल सकता । यह ठीक है कि छात्रवृत्ति देकर 
विदेश में विद्यार्थी भेजे जा रहे हैं किन्तु कतिपयथ कठिनाइयों के कारण इनकी 
संख्या स्वल्प ही हो सकती है। अत:, आज की अवस्था को देखते हुए अपने देश मे 
विविध प्रकार की शिक्षा की विशेष व्यवस्था करनी होगी और कुछ काल के लिए 
बाहर से सी विद्येपज्ञ बुलाने होंगे। केन्द्रीय गवनमेण्ट को विश्वविद्यालयों की 
शिक्षा के व्यय का एक अच्छा भाग देना चाहिए चाहे वह विद्यालय प्रान्तीय विषय 
ही क्यों न हों । इस सहायता के बिना विध्वविद्यालयों की तात्कालिक आवदपकताओं 
की न पूति हो सकती है और न उनका विकास ही । केन्द्रीय मवनंमेण्ट को स्वयं 
इस समय एक बड़ी संख्या में विशेषज्ञों की आवश्यकता है और सदा रहेगी। यह 
विश्लेषज्ञ प्रान्तों के विश्वविद्यालयों से ही आते है। इनकी संख्या अल्प है । आबादी 
के २,२०६ में से केवल एक व्यक्ति युनिवर्सिठी की शिक्षा पाता है, जबकि रूस में 
अनुपात ३०० में से १ है अत राज्य का काम सुकर करने के लिए तथा विविष 
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पामाजिक सेवाओं का आयोजन करते के लिए विशेषज्ञों की संख्या में द्रतगति से 
वृद्धि होनी चाहिए। इस कार्य का महत्त्व सर्वसाधारण की शिक्षा से भी इस समय 
अधिक है । इसके लिए पोस्टग्रेजुएट की शिक्षा तथा वैज्ञानिक अन्बेषण का 
समुचित प्रबन्ध तत्काल होना चाहिए ।! दिन्तु इस कार्य के लिए प्रचुर परिभाण मे 
घन चाहिए । हमारे देश के विश्वविद्यालय आशिक सहायता के लिए राज्य पर 
सिर करते है। यह सत्य है कि हमारे देश में दान का बड़ा महत्त्त है और 
इसकी परम्परा भी है। किन्तु दान का विविध रूप है और जो कुछ ब्ह्मदार 
मिलता है बहआयः स्थानीय विद्यालयों को जाता है। इस अवस्था में केन्द्रीय 
गवर्नमेण्ट का विशेष कतंव्य है और हमारी प्रान्तीय बवनेस्रेण्ठ को भी सहायता 
की रकम को उचित मात्रा में बढ़ाता चाहिएं। यह सन्‍्तोप का विषय हैं कि 
मानतीय शिक्षामन्‍्त्री ने हाल में झुनिवर्सिटी ग्रान्टूस कमेटी का संगठन किया है 
और वैज्ञासिक अन्वेषण के कार्य के लिए भी एक समिति नियुक्त की है। 

हमारा देश इतना विस्तृत है कि यहाँ परीक्षा लेने वाले विदवविद्वालयों की 
की अत्यन्त आवश्यकता है। यहाँ उच्च शिक्षा थोड़े से चुने हुए केन्द्रों मे नही 
केन्द्रित की जा सकती । लार्ड हैलड्ेन का तो यहाँ तक विचार है कि इंगलैण्ड ऐसे 
छोटे देश में भी ऐसे विश्वविद्यालय अनिवाये है। इसलिए आगरा विश्वविद्यालय 
की नितान्त आवश्यकता है। किन्तु यहाँ भी अच्बेषण को प्रोत्साहन मिलता 
चाहिए। 

एक दूसरा विषय जिसकी ओर मैं आपका ध्यान दिलाना चाहता हूँ, शिक्षा का 
साध्यम है। अब समय आ गया है जब हमको सप्ट्रभाषा के द्वारा ऊँची-से-ऊँची 
शिक्षा का आयोजन कर लेता चाहिए। जब राजकाज की भाषा बदंल गयी है 
तब' तो यह काम तेजी से होता चाहिए। शिक्षा का साध्यम यथसम्भव तत्काल 
बदल जाना चाहिए । इसका यह अर्थ नहीं है कि हभकों किसी विदेशी भाषा का 
अब सहारा नही लेना है। विदेशी भाषा की आवश्यकता बहुत दिनों तक बनी 
रहेगी, किन्तु वह शिक्षः का माध्यम व होगी और शिक्षा के कार्यक्रम में उसको 
यौण स्थान प्राप्त होगा | इस सम्बन्ध में यह भी कहना आवश्यक है कि अपनी 
भाषा में सब विषय की ऊँची-से-ऊंची पुस्तकें लिखी जाती चाहिए। किन्तु यह काम 
किसी एक विश्वविद्यालय के बस का नहीं है। इसके लिए यदि गवर्न॑मेंप्ट की ओर 
से कोई आयोजन हो और उत्तमे सब विद्वविद्यालयों तथा अन्य साहित्पिक संस्थाओं 
का सहयोग लिया जाय तो अति उत्तम हो। एक निश्चित योजना के अनुसार यह 
काम होता चाहिए और पाद्यपुस्तकों की रचना जल्द-से-जल्द हो जानो चाहिए । 
अंग्रेजी के द्वारा हमको यूरोपीय ज्ञान अब तक मिलता रहा है, पर स्वतच्च होने के 
पदचात्‌ हमारा प्रत्यक्ष सम्बन्ध सब राष्ट्रों से हो गया है। ऐसी अवस्था में अपरे 
देश में संसार की विविध भाषाओं की शिक्षा की व्यवस्था हमको करती होगी 
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यदि सब विश्वविद्यालय भिल-जु लकर इस काम की आपस में बाँट ले तो यह कम 
सुचारु रूप से चल सकता है। 

विद्यार्थियों की संख्या निरन्तर बढ़ती जाती है और इसलिए अध्यापक और 
विद्यार्थी का सम्पर्क भी कम होता जाता है। यह अवस्थ। अवा5छनीय है । परचर 
का सम्पर्क बढाने के लिए ट्यूटोरियल पद्धति का विस्तार एक अच्छा उपाय है। 
किन्तु यह पद्धति बड़ी महँगी है और इस कारण इसका विस्तार कठित है जब तक 
कि घन का प्रबन्ध न हो । पुनः इस पद्धति का तथी पूरा लाभ उठाया जा सकता 
है जब विद्यार्थी इसको अपने कालेज के जीवन का केन्द्र सभझें। हालत यह है कि 
विद्यार्थी इसको पाठ्यक्रम का एक सामान्य अंगमात्र समझते है और जब तब 
परीक्षा का स्वरूप नही बदलेगा तब तक अधिकांश विद्यार्थी शिक्षा को बहू महृत्त् 
नहीं देंगे जो उन्हे देना चाहिए। इतना कहने पर भी यह मानता पड़ेगा कि इस 
पद्धति से कुछ विद्यार्थियों को लाभ अवश्य होता है। अतः समस्या यह है कि इस 
पद्धति को जारी करने के अतिरिक्त और क्‍या करना चाहिए जिससे विद्यार्थी 
अध्यापकों के निकट सम्पकक में आये । 

अनुशासन का प्रश्त भी इससे सम्बद्ध है। आज चारों ओर से इस बात की 
शिकायत होती है कि विद्यार्थियों मे संयम की कमी हो गयी है । इसके क्या कारण 
है ? इस पर हमको विचार करना है, क्योकि बिना रोग का निदान जाने रोग का 
उपशम नहीं हो सकता । इस संयम की कमी के अनेक कारण है। जीवन की 
अनिश्चितता के कारण समाज की सब श्रेणियों मे असन्तोष पाया जाता है। समाज 
के मौलिक आधार के सम्बन्ध में ही तीघ्र मतभेद है। महायुद्ध के पश्चात्‌ आधिक 
कठिनाइयाँ और बढ़ गयी हैं और इसका मनोवृत्ति परबुरा प्रभाव पड़ता है। आज 
हमारे देश में सरकारी विभागों मे भी कुशलता और अनुशासन की कमी आ गयी 
है । सारा देश इस रोग से ग्रस्त है। अथिक कठिनाइयों को विना दूर किये पृ 
रूप से संय्भ का पुत्र: प्रतिष्ठित होना सुगम नहीं है। जहाँ तक विद्याथियों का 
सम्बन्ध है उनके साथ सहानु भुतिपुवंक व्यवहार कर तथा उनके निकट सम्पक में 
आकर हम इस शिकायत को बहुत कुछ दूर कर सकते है। विद्यार्थियों को ऐसी 
शिक्षा देती चाहिए जिसमें वह आत्मसंयम के महत्त्व को समझे । बाहर से अनु- 
शासन का आरोप प्राय: व्यर्थ हुआ करता है। हमारे विद्यालयों का वातावरण ही 
ऐसा होता चाहिए जिसमें असंयम के उदाहरण बहुत कम हो जायेँ । 

हमारे विद्यार्थियो को भी समझना चाहिए कि उत्तको अपने राष्ट्र को सवल 
बनाना है तथा एक नूतन समाज का निर्माण करता है । समाज के वही नेता और 
निर्माता होंगे। किन्तु आत्म-संयम के बिता कोई भी व्यक्ति किसी जिम्मेदारी के 
काम को निभा नहीं सकता। शिक्षाकाल का उनको अच्छे-से-अच्छा उपयोग 
करना चाहिए, चरित्र-मठन और झरीर-सम्पत्ति के साथ-साथ अपने देश की वर्त मान 
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परमस्याओं का अध्ययन करना चाहिए तथा जनता के निकष्ट सम्पर्क में आना 
चाहिए । आज की' समस्याएँ तवीन हैं और जनता की घशिलापाओं और 
आवश्यकताओं को जाने दिता कोई भी कुशन शासक नहीं हो सकता । राष्ट्र के 
उत्थाच के लिए विपुल सख्या में विद्याच रण-सम्पस्त स्त्री-पुरुष चाहिए जो दिविश्व 
कार्यों में निपुण हों और जिन्होंने सेवा का व्रत लिया हो । 

एक प्रइन हमारे सम्मुद्त यह है कि किस अकार उन सिर्धन विद्यार्थियों के लिए 
उच्च शिक्षा सुलम कर सकते है जिममें प्रतिभा है और णो उसके अधिकारी सिद्ध 
हो चुके है। उच्च शिक्षा को गरीब-अमीर सबके लिए सुलभ होना चाहिए । यह 
ठीक है कि सभी विद्यार्थी युनिवर्सिटी शिक्षा के अधिकारी नहीं हैं। अनुत्तीँ 
विद्याथियों की बड़ी संख्या इसका प्रमाण है। किन्तु इसका कारण है कि विविध 
शिल्प की शिक्षा प्रदात करने की समुचित व्यवस्था अब तक नहीं हो पादी है । जब 
ऐसी व्यवस्था हो जायेगी और जीविका के विविध द्वार खुल जायेंगे तब स्वत: ही 
सब विद्यार्थी युनिव्सिटी में प्रवेश न लेंगे । किन्तु वे विद्यार्थी जो उसके अधिकारी 
हैं उससे क्यों चडठिन्वत' रखे जाये केवल इसलिए कि उतके पास साधनों की कमी 
है | ऐसे विद्याथियों की विक्षा केवत निःशुल्क ही न होनी चाहिए बरन्‌ उनके 
भरण-पोषण का भार भी समाज को उठाना चाहिए। विल्यायत की युनिवर्सिटियों 
में ४६ प्रतिशत विद्यार्थियों को किसी न किसी रूप में सहायता दी जाती है, किन्तु 
हमारे यहाँ ५ प्रतिशत से अधिक विद्यार्थियों को निःशुल्क शिक्षा वही दी जाती । 
इस अनुपात में वृद्धि होनी चाहिए । यह तभी सम्भव है जब गवनंमेण्ट की ग्राण्ट 
बड़े और साथ-साथ विश्वविद्यालय अपनी' वृद्धि आप करने के उपाय सोचे! 
गवर्नभेण्ट के सम्मुख अनेक काम हैं और उनमें से कई सम्रान रूप से आवश्यक हैं । 
उसकी आय भी सीमित है | अतः केन्द्रीय गवतमेण्ट को थुनिवर्धिटी-शिक्षा के लिए 
पर्याप्त धन देता चाहिए जिसमें गरीब विद्यार्थियों को भी पूरी सहायता दी जा 
सके तथा पोस्टग्रेजुएट-शिक्षा और गवेषणा का उचित गअबन्ध किया जा सके । गरीब 
विद्याथियों की सहायता के लिए हुमारे प्रान्त के घनवास रज्जनों को पर्याप्त संख्या 
में छात्रवृत्ति देती चाहिए । विद्यादान से बढ़कर कोई दान नही है और इसके पाने 
के सबसे बड़े अधिकारी वह प्रतिभावान विद्यार्थी है जो दरिद्रता के कारण अपनी 
शक्तियों के विकास का अवकाश नहीं पाते। प्रान्त के डिस्ट्रिक्ट बोडे और 
स्थुनिसिपल वोर्डो को भी इस दिला में कुछ करना चाहिए । उन्हें अपने जिले और 
शहर के उन विद्यार्थियों में से कुछ को चुनकर छात्रवृत्ति देनी चाहिए जो उसके 
पात्र हैं । 

सैंसे कुछ ऐसे प्रइनों के ऊपर चर्चा की है जो मुझें अत्यन्त आवद्यक मालूम 
पड़े । कित्तु विद्रविद्यालयों को सफलता तभी मिल सकती है जब अध्यापकों का 
पुरस्कार ऐसा हो जिससे उनको सन्‍्तोष हो और उनके चित्त की एकाग्रता हूं 
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सके | आज वस्तुओं का मूल्य इतता बढ गयाहै कि लेवच रर का काम आज के बेतर 
में किप्ती प्रकार नहीं चल सकता। अतः पुरस्कार में उचित वृद्धि सब वगग के 
अध्यापकों को हो जानी चाहिए; ऐसा होने से ही हमारे अध्यापक दत्तचित्त होकर 
शिक्षा का काम कर सकते हैं । उचित पुरस्कार के तन मिलने से हमारे यहां गोख 
शिक्षकों की नितान्त कमी है और यह कमी तभी' पूरी हो सकती है जब शिक्षको 
की अधिक अवस्था में सुध/र किया जाय। ऐसा करने से ही हम उनको समाज में 
सम्मान का स्थान दिला सकते हैं ! 

मैं एक बार फिर उत्त सब स्मातकों को बधाई देता हूँ जो आज डिग्री ले रहे 
हैं। विद्यालय में रहकर बौद्धिक और नैतिक शिक्षा उन्होंने भ्राप्त की है। उसका 
उचित उपयोग करने का अब समय आया है। मैं आशा करता हूँ कि जिस किसी 
क्षेत्र में बह काम करें वह कार्यकुशल सिद्ध होंगे और अपने व्यवहार और चरित्र 
से अपने विश्वविद्यालय का गौरव बढ़ावेंगे। मैं उनकी उन्नति की कामना करता 
हूँ और प्रार्थी हूँ कि उनको जीवन में सफलता भ्राप्त हो ।* 


१. ८ नवम्बर सन १६४७ ई० को पदवीदान के अवसर पर दिया हुआ भाषण । 
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संस्कृति शब्द का व्यवहार अंग्रेजी शब्द कल्चर के लिए होता है। रवि बाबू 
प्राचीन आये शब्द 'कृष्टि' का व्यवहार करते हैं। संस्कृति शब्द की व्याख्या करना 
कठिन है। यदि हम शाव्दिक अर्थ लें तो हम कहु सकते है कि संस्कृति चित्त-भूमि 
की खेती है । चूंकि कर्म में मन या चित्त की प्रधावता है अतः यह निष्कर्ष निकलता 
है कि जिसका चित्त सुभावित है उसकी वाणी और उसकी शरीर-चेष्टा भी 
सुसस्क्ृत होगी । जिस प्रकार की हमारी दृष्टि होगी उसी प्रकार का हमारा क्रिया- 
कलाप होगा । विदव और मानव के प्रति एक दृष्टि-विज्ेष की अधवश्यकता रहती 
है। विकास-क्रम से यह दृष्ठि व्यापक होती जाती है और जब विश्व की एकता के 
साधन एकत्र हो जाते हैं तब यह एकता कार्य में परिणत होने के लिए प्रयस्‍्नशील 
हो जाती है। प्राचीत काल में एक सुभाधित चित्त के लिए इतना ही सम्भव था 
कि वह व्यक्तिगत रूप से बिश्व के अखिल पदार्थों के साथ तादात्म्य स्थापित करे 
और जीवन मात्र के लिए मैत्री और अद्वेष की भावना से वस्तित हो किन्तु उसके 
कार्य करते का क्षेत्र बहुत संकुचित था । अतः कार्यकूप में यह भाव एक छोटे क्षेत्र 
में ही प्रयुक्त ही सकता था | व्यक्तियों के चित्त के साथ-ताथ एक लोकचित्त भी 
बनता रहता है। मनुष्य सामाजिक है; क्योंकि समाज में रहते से ही उसके गुणों 
का विकास होता है। अतः समाज में कई बातों में समानता उत्पस्त होती है। 
समूहों का विस्तार होता रहता है और एक समय आता है जब राष्ट्रीयता की प्रबल 
भावना से प्रेरित हो एक देश की भौगोलिक सीमः के भीतर रहने वाले सभी लोग 
कुछ बातों में अपनी समानता और एकता का अनुभव करते हैं। एकता की भावना 
देश की सीमा का भी अतिक्रमण करती है और एक विश्व! की भावता की और 
अग्नसर होती है। जिन बातों मे समानता उत्पन्न होती है, उन्हीं के आधार पर 
लोकचिल भी बनता हैं। आज विविध 'राष्ट्रों का अपवा-अपना एक लोकचित्त भी 
है। किस्तु क्योंकि, आज एक ही प्रकार के अनेक आचार-विचार सारे विश्व में 
प्रचलित हो रहे हैं इसलिए कुछ बातों में विविध राष्ट्रों के लोकचिंत्त भी समात 
होते जाते है। आज व्यवितगत चित्त और लोकचित्त दोनों को सुभावित करने की 
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आवश्यकता है। आज के युग की आवश्यकताओं और आशकांक्षाओं को पूरा बसे 
के लिए जो जीवन के मूल्य और पुरुषार्थ के उद्देश्य तथा लक्ष्य निर्धारित हेहे है 
उन्हीं के अनुकूल चित्त को सुभावित करना चाहिए। एविया के सब देश आज़ 
राष्ट्रीयता और जनतन्त्र की भावना से प्रभावित हो रहे हैं। यही शक्तियाँक्त 
देशों के आचार-विचार को निद्चिचत करती हैं और आज इनका कार्य सत्र देखा 
जाता है। किन्तु कुछ प्रतिगामी शक्तियाँ पुराने युग का प्रतिनिधि बनकर इन बवीर 
शक्तियों के विकास की गति को 'रोकती है और हमारे जीवन को अवरुद्ध करी 
है। यह शक्तियाँ युग-धर्म के विरुद्ध खड़ी हुई है और जीवनप्रवाह को अतीत की 
ओर लौटाना चाहती हैं। हमारे राष्ट्रीय जीवन को एक सोते मे बन्द करना चाहती 
हैं और उसी को एक पृण्य तीर्थ कल्पित कर जीवन की अविच्छिन्न धारा से हमको 
पृथक्‌ करना चाहती हैं । प्रत्येक व्यक्ति और राष्ट्र को इन शक्तियों को पहुचानना 
चाहिए और उनका विरोध करता चाहिए। विज्ञाव ने नई शक्तियों को उस्मुस्त 
किया है। उन्होंते मातव को एक नया स्वप्न दिया है और उसके सम्मुक्त नए 
आदशें, नए प्रतीक और लक्ष्य रखे है। अच्तरर्राष्ट्रीय विज्ञान के आलोक मे समाज 
का कलेबर बदल रहा है, अन्तर्राष्ट्रीयता के नए साधन और उपकरण प्रस्तुत हो 
रहे है। एक भावता सकल विश्व को व्याप्त करना चाहती है और एक नए 
सामंजस्य की ओर संसार बढ़ रहा है। यह शक्तियाँ सफल होकर रहेंगी क्योकि 
यह युग की साँग को पूरा करना चाहती है। 
हमको यह त भूलना चाहिए कि जीवन के साथ-साथ सस्कृति बदलती रहती 
है। जीवन स्थिर और जड़ नहीं है। इसीलिए संस्क्ृति भी जड़ और स्थिर तही 
है। समाज के आ्थिक और सामाजिक जीवन मे परिवतंन होते रहते है और साथ- 
साथ सांस्कृतिक जीवन भी बदलता! रहता है। हमारे देश में समय-समय पर अनेक 
जातियाँ बाहर से आयी और यहाँ के समाज में घुल-मिल गयी'। वें अपने साथ 
आचार-विचार लायीं । उन्होंने यहाँ के आचार-विचार स्वीकार किये और अपने 
कुछ आचार-विधार हमको दिये । संस्पश से संस्क्ृतियों का आदान-प्रदाव होता 
रहता है। प्राचीनकाल में जब धर्म-मजहूब समस्त जीवन को व्याप्त और प्रभावित 
करता था तब संस्कृति के बताने में उसका भी हाथ था। किन्तु धर्म के अतिरिक्त 
अन्य भी कारण ओर हेतु सांस्कृतिक निर्माण में सहायक होते थे। किल्तु आज 
सजहब का प्रभाव बहुत कम हो गया है। अन्य विचार जैसे राष्ट्रीयता झादि 
उसका स्थान ले रहे है॥ अतः अब तो उसका मान बहुत कम हो गया है। 
राष्ट्रीयता की सावना तो मजह॒बों के ऊपर है। यदि ऐसः न होता तो एक देश में 
रहने वाले विविध धर्मो के अनुयायी उसे कैसे अपनाते । विश्वव्यापी धर्मतों 
राष्ट्रीयता के विरोधी रहे हैं। वे देश, नस्ल और रंग की' सीमाओं को पार कर चुके 
थे। इस्लाम पुराने काल में घर्म देश की भौगोलिक सीमाओं की अपेक्षा करता था 


संस्कृति / १३५ 


किन्तु आज उन्‍ततिशील इस्लामी देश राष्ट्रीयता के आधार पर नहीं, किन्तु देन 
और नस्ल के आधार पर प्रतिष्ठित होते हैं। रोमत कैथोलिक चर्च को छोड्कर 
ईमाई दुनिया का भी यही हाल है। राष्ट्रीय भावना के पुष्ठ होते पर एशियः के 
पिछड़े देशों का भी यही हाल होगा। हमारे देश मे दुर्भाग्य से लोग संस्कृति को 
धर्म से अलग नहीं करते है । इसका कारण अज्ञान और हमारी सकीर्णता है। हम 
पर्याप्त मात्रा में जागरूक नहीं हैं। हमको वहीं मालम'है कि कौन-कौन-सी शक्तियाँ 
काम कर रही है, और इसका विवेचन भी हम ठीक नहीं कर पाते कि कौन-सा 
मार्ग है। इसी कारण हमसे सुविदेक और साहस की कमी है और इसीलिए यह 
सुगम है दि अतीत का मांग ग्रहण करें। किन्तु हम भूल जाते हैं कि हम ऐसे युग से 
रह रहे है जब ऋान्तिकारी परिवतंन हो रहे हैं, चारों ओर इसके स्पप्ट चिक्लू दीख 
पडले हैं। समाज का पुराना सामंजस्य विनष्ट हो गण है, बह नए सामंजस्य, नए 
समन्‍वथ की तलाझ में है, ऐसे थुग में हम केवल अतीत के सहारे केसे चल सकते हैं । 
इतिहास बताता है कि वही देश पतनोन्‍्मुख है जो युग धर्म की उपेक्षा करते हैं और 
परिवर्तन के लिए तैयार नहीं हैं। इतने पर भी हम आँख नहीं सोनते । 

परिवर्तन का यह अर्थ कदापि नही है कि अतीत की सर्वथा उपेक्षा की जावे। 
ऐसा हो भी नहीं सकता । अतीत के वह अंग जो उत्कृष्ट और जीवनप्रद हैं उनकी 
तो रक्षा करना ही है, किन्तु मए मूल्यों का हमको स्वागत करना होगा तथा वे 
आचार-विचार जो युग के लिए अनुपयुक्त और हानिकारक हैं, उनका परित्याग 
भी करना होगा | 

राष्ट्रीयता की माँग है कि भारत में रहने वाले सभी मजहूब के लोगो के साथ 
समानता का व्यवहार होना चाहिए और सदा एकरूपता लाने का अवास होता 
चाहिए । सांस्कृतिक दृष्टि भी आवश्यक है। जब ४ करोड़ मुसलमान हमारे देश के 
अधिवासी हैं तो उनका संस्पश आप बचा नही सकते । ऐसी अवस्था में. एकरूपता 
के अभाव में तथा संकीर्ण बृद्धि से उनके साथ व्यवहार करने में सदा भय बना 
रहेगा और संघर्ष होता रहेगा। भेद-भाव की बुद्धि मिठाकर तथा एकरूपता के 
लिए उचित साधनों को एकत्रित करके ही इस भय को दूर कर सकते हैं। एक 
व्यापक और उदार बुद्धि से काम लेने से तथा कामून और आशिक पद्धति की 
समानता से धीरे-धीरे विभिन्‍तता दूर होगी और इस देश के सभी लोग समान रूप 
से इस देश की उन्नति में लगेंगे । 

प्ंस्कृति' का ठीक-ठीक अर्थ कर और उसके स्वरूप को समझकर ही हम 
आगे बढ़ सकते हैं, अन्यथा 'संस्कृति' के वाम पर बहुअनर्थं होगा और राष्ट्रीय 
एकता के काम में बाधा पड़ेगी 
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आज साहित्य का मानदण्ड क्‍या हो---इस प्रईंव पर विज्वार करने के पूर्व 
जीवन और साहित्य का क्‍या सम्बन्ध हैं और जीवन को संचालित करने वाली कौन- 
सी शक्तियाँ हैं, इस पर वित्ञार करता आवश्यक है। आज जनकल्याण, रक्षा, 
अधथैनीति-सभी कुछ राजसत्ता द्वारा संचालित होती है। पहले जो भी स्थिति रही 
हो, आज राजा (अर्थात्‌ राजसत्ता) वास्तव में काल का कारण है। राजशास्त्र मं 
सभी शास्त्र समा गये है । आज हम राजनीति से अलग नही रह सकते। हमारा 
आशय दलगत राजनीति से नहीं है। हमारा अभिप्राय तो उस उच्चकोटि की 
राजनीति से है जो जनजीवन की वारा में प्रवाहित होती रहती है और उसे व 
प्रदान करती है। राजनीति की इस जीवन्त धारा से कोई भी विचारक या 
साहित्यस्रष्ठा अलग नही रह सकता। आज हमारे सामाजिक जीवन में जो तकट 
जो भस्तव्यस्तता दिखायी दे रही है, क्या उससे कोई इनकार कर सक्षता है “क्या 
हमें उसका समाधान ढूंढ़ना नही चाहिए ? अथनीति के बदलने पर राजदीति भें 
परिवर्तन अवश्यम्भावी है। १६वीं सदी मे, जब लोग सम्पन्न थे, यह सोचते हे 
कि विज्ञान से हमारी तरक्की हो सकती है; किन्तु आज इस विचार पर से आस्था 
उठ गयी है । आज लोग विज्ञान को कोसने लगे है किन्तु वास्तविकता यह है कि 
विज्ञान की प्रगति के साथ अर्थतीति में जैसा परिवतंम होना चाहिए था, वह नहीं 
हुआ सारे संकटों की जड़ में यही वास्तविकता है| पहले अर्थ-क्षेत्र मे व्यक्षित को 
विकास करने की स्वतन्त्रता देने के उद्देश्य से मुक्त व्यापार की नीति (लासेड 
फेयर) का अवलस्बन किया गया। किस्तु, वैज्ञानिक और यान्त्रिक विकास से धीरे- 
घीरे यह स्पष्ट होने लगा कि मुक्त व्यापार की नीति से सारा आशिक क्षेत्र कुछ 
लोगीं की मुट्ठी में चला जा रहा है और शेष जनता गरीब और असहाय होती जा 
रही है। अब समाज में घोर आथिक विषमता उपस्थित हो गयी है। अतः सभी 
प्रकार के अर्थशास्त्री किसी-न-किसी रूप में नियोजन को स्वीकार करने लगे है। 
आधिक जीवन का यह संघर्ष सांस्कृतिक जीवन में भी अ्तिफलित हुआ है। आज 
को राजनीति में भी आथिक सांस्कृतिक समस्याएँ गुथ गयी हैं. कौन ऐसा 
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साहित्यकार होगा जो चतुर्दिक व्याप्त इस संघर्ष, असन्तुनन और असामंजध्य से 
मूँह मोड़ सके ? उसे इसका सामता करना ही' होगा। संघर्थ को समाप्त कर 
सामंजस्य स्थापित कदना जैसे सबका कर्तव्य हैं, उसी प्रकार साहित्य-क्षेत्र मे 
साहित्यकार का भी यही परम कतेंव्य है। 


ब्यव्टि और समृष्ठि का समन्वय 


साहित्य और समाज के सम्बन्ध को समझने के लिए व्यक्तिगत मातस और 
लोक-मानस दोनों पर विचार होता चाहिए। जो एकान्त जीवन व्यतीत कर रहा 
हू, उसे मानव-सावना की क्या जावदयकता है। उसमें प्रेझ, आदर आदि मानवीय 
गुण नहीं आ सकते । मानवीय गुणों की सृष्टि समाज में ही होती है, और अन्ततः 
मानवीय भावनाएँ ही साहित्य की उपलब्धि हैं। इस प्रकार साहित्य और समाज 
का सम्बन्ध स्पष्ट हो जाता है । 

साहित्य का दूसरा पहलू यह है कि वह व्यक्तिगत अयत्यन का परिणाम है। 
यहाँ व्यक्ति का महत्त्व स्पष्ट हो जाता है। संसार में शुरू से ही दी प्रकार की 
विचारधाराएँ चलती रही हैं। एक के अनुसार व्यक्ति समाज के लिए है और दूसरे 
के अनुसार समाज व्यक्त के लिए है। अमल से इन दोनो विचारधाराक्ों में 
सत्तुलन होना चाहिए। इमी सल्तुलन से ही मानवता का कल्याण सम्भव है । 
सामाजिक नियमों का प्रतिपालन किये बिना व्यक्ति का विकास तहीं हो सकता 
और व्यक्ति की महत्ता को मिदाकर समाज भी समुद्ध नही हो सकता | राम, कृष्ण, 
गाधी, प्लेटो, स्यूटन, विवेकानन्द जैसे व्यक्तियों को मिथकर क्या समाज विकास 
कर सकता है ? समाज के विकास के लिए विभूति से सुशोभित मानव चाहिए। 
यह अवहय है कि किसी में शरीर और किसी मे प्रतिभा की शक्ति होगी। दोनों 
प्रकार की झक्तियों का सम्मान होना चाहिए। इन दोनों के लहयोग से ही समाज 
की स्वस्थ रचना हो सकती है। ऐसे वातावरण का निर्माण होना चाहिए जिसमें 
इन दोनों शक्तियों का पूर्ण विकास हो सके । किसी भी हालत मे आत्माभिव्यवित 
का दमन न होना चाहिए । इससे समाज सप्ट हो जायगा। साहित्य सजग जात्माभि- 
व्यक्ति का ही दूसरा नाम है। 


पिज्ञान का उपयोग आवश्यक 

विचारों के संघर्ष से ही नवीन विचार पल्‍लवित होते हैं और सत्य का पता 
चलता है। मनुष्य ने धीरे-घीरे प्रकृति पर विजयश्राप्त की | एक प्रकार से विज्ञान 
का जयघोष हुआ | नये विचारों से और विज्ञान की इस जयबान्ना पे मानव-कल्याण 
तभी सम्सव है जब व्यक्ति मानव-कल्याण की भाव से अेरित होकर कांये करे ! 
यदि उनके कार्यों के पीछे करुणा की, मैत्री की भावना न होगी तो वह ध्वंस में ही 
लगेगा आज मानव विकास की उस अवस्था पर पहुँच गया हैं जहाँ वह उच्चन्से- 
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उच्चतर और उत्कृष्ट होता जायेगा। मानव की आत्मा के विकास के लिए छ ' 
बात की परख होनी चाहिए कि उसके प्रयत्नों से समाज कहाँ तक सुसंस्कृत शोर 
समय बना है। अधिकाधिक ऐसे मानवों को जन्म देता हमारा प्रधान कथन है 
जिनसे मानवता सुसंस्कृत बने । इसके लिए व्यक्तिगत प्रतिभाओो को विवात्तका 
अनुकूल वातावरण मिलना चाहिए । 

यहाँ यह प्रदन उठता है कि अब तक राष्ट्र दरिद्र है, उसमें वर्ग विषमताका 
विष व्याप्त है; ऐसे वातावरण का निर्माण कैसे हो सकता है ? मनृष्य ने विज्ञात 
का जो विकास किया है उसका लाभ उठाकर इस विषमता को दूर किया 
सकता है। आ्राविधिक ज्ञान और औद्योगिक विकास को सुनियोजित कर हम समता 
और समृद्धि का युग ला सकते हैं। समता का यह तात्पर्य वही कि सारा जनसगाए 
सम हो जाएगा, एक-सा हो जाएगा। ऐसा साम्य तो प्रलय है । समता का वास्तविक 
अर्थ हर व्यक्ति के लिए ऐसे समान अनुकूल वातावरण का तिर्माण करता हूँ 
जिसमें वह अपनी शारीरिक, बौद्धिक और मानसिक क्षमता का पूर्णतया विवात् 
कर सके। उसे अपना सर्वागीण विकास करने में किसी प्रकार की बाधा न हो। 
राष्ट्र का बाताबरण ऐसा हो जिसमें पापी-से-पापी का भी सुधार हो सके । हुआ 
सबको समान प्रतिभाशाली नहीं बना सकते, किन्तु जो प्रतिभाएँ आज प्रतिकृद 
परिस्थितियों मे पड़कर मर रही है, उन्हें जिला सकते है, उन्हें पतपने का मौका 
दे सकते हैं। दरिद्रता का अभिशाप दूर कर हम लाखों-करोड़ो आदमियों को 
सुमस्कृत बना सकते है। इससे हमारा राष्ट्र आगे बढ़ेंगा । 


पश्चिम को महत्त्वपूर्ण देन 


कोई भी विचारक समाज के निरन्तर विकास की उपेक्षा नहीं कर सकता। 
मानव-समाज आदिम युग से बराबर प्रगति कर रहा है। इस प्रगति में बरावर 
समय-समय पर नये-नये आध्यात्मिक सुल्यों की सृष्टि हुई है। पूर्व में विकास की 
अपनी परम्परा रही है, किन्तु पश्चिम ने जो कुछ किया है उसकी उपेक्षा नहीं की 
जा सकती। कोई भी सजग चिल्तक पश्चिम की देन को अस्वीकार नहीं कर 
सकता। विज्ञान के क्षेत्र भें-भाषण, लेखन और सघटन के क्षेत्र में स्वतन्त्रता-प्राप्ति 
के लिए पश्चिम के लोगों ने जो संघप किया है वह मानवता के इतिहास में अभूत- 
पूर्व है। उससे मानव-चेतना का जैसा प्रसार हुआ है--जिन नये मूल्यों की सृष्टि 
हुई है--भारतीय साहित्यकार की प्रतिभा उससे प्रणोदित हुए बिना नही रह 
सकती । 

संयुक्त राष्ट्रसंघ के घोषणापत्र को देखने से पता लगेगा कि भानव-समाग 
आरम्भिक थरुगो से कितना आगे बढ़ा है। उसमें निखिल विश्व के सानव-सभाज के 
भूलभूत अधिकारों की रक्षा का जैसा भाइवासन दिया है वह उसके पूर्व सम्भव 
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तथा। उसमें पहली बार सानव-समाज के संघटन और प्रगति के लिए अन्ध- 
संष्ट्रीय वृष्टिकोण की प्रतिष्ठा हुई है । यह दूसरी बात है कि अच्तर्राष्ट्रीयतावाद 
का खतरा बना हुआ है, किन्तु इससे राष्ट्रसंघ के घोषणापत्र का ऐतिहासिक 
महत्त्व कम नहीं हो जाता । सारे संसार का मानव-सन्राज एक ही है--विश्वव के 
राष्ट्रों द्वारा इसकी घोषणा से मानवता के एक नये युग का आरम्भ हो गया है। 
अब मनुष्य इसके पीछे नहीं लौद सकता । 

नये मानव-समभाज की समस्त उदीयमान शक्तियों के पीछे राष्ट्ररंघ के 
घोषणापत्र में उदधोषित भानवमात्र के ऐव्य की भावना की प्रेरणा है। वे उदीय- 
मान गक्तिरयाँ हमारे युग की देवद्क्तियाँ हैं। इनसे लड़ने वाली आसुरी शक्तियां 
भी मौजूद है, किन्तु देवशक्तिप्रों की विजय झुव है। हमारे साहित्य में इन्हीं देव- 
शक्तियों का तेज व्यक्त होता चाहिए। आज का साहित्यकार अतिराष्ट्रीयताबाद, 
बर्गवैषस्य, सामाजिक ऊँच-वीच की भावना, धामिक और साम्प्रदाधिक संकीर्णता 
का कट्टर शत्र्‌ है। उसमें अन्तर्राष्ट्रीय शात्ति स्थापित करने की नयी उत्सुकता 
जग चुकी है । उसके सामने नये मानव-समाज का स्वप्त है। उसे मूर्तरूप देने तथा 
व्यक्तिगत और सामाजिक आचार-विचार में तये मानव की अवृत्तियों को साकार 
करने के लिए वह सतत प्रयत्तशील है। इससे कौन इनकार कर सकता है कि नये 
मानव का यह स्वप्न परिचम के विज्ञान और प्राविधिक प्रगति के कारण ही सम्भव 
हो सका है । पद्चिचम की वैज्नातिक प्रगति को अपनाकर भी क्या हम दो सौ वर्ष 
पूर्व के बही पुराणपत्थी बने रह सकते हैं ? 


भारतीय संस्कृति की विशेषता 

हमे नये जीवन के लिए नये उद्देश्य स्थिर करने होगे। हमारे देश की बहुत 
ऊँची संस्कृति 'रही है। हमारी संस्कृति मे वे सभी तत्व मौजूद है जिमसे हम नवयुग॒ 
और नव मानव का निर्माण कर सकते है । हमारी संस्कृति का सबसे बड़ा तत्त्व 
विभिन्‍न जीवन-प्रणालियों में एकता और जीवन के हर क्षेत्र में समन्‍्वेय स्थापित 
करता है। विशाल भारतीय संस्कृति के अन्तर्गत अनेक छोटी-छोटी संस्क्षतियाँ हैं, 
किन्तु उनमें एकतानता है। इसी प्रकार धर्म के सी अनेक स्वरूप हैं--सनातव, 
आयें, जैन और बौद्ध । इनमें उपासना का भेद है, उत्सव-पव और साधना का भेद 
है, किन्तु इस भेद के द्वोते हुए भी कुछ मुख्य बातों में अदभुत एकतानता और 
समरसता सिलती है । वैविध्य और वैभिन्य में एकता का जो सूत्र है वह हमें सदा 
से अनुप्राशित करता रहा है। हमने जीवन में इतने प्रयोग किये हैँ कि पश्चिम के 
प्रयोग से हमें लाभ ही होगा, किसी प्रकार की क्षति नहीं हो सकती । हम पश्चिम 
के उच्च तस्‍्वों को अपनी संस्कृति में सहज ही आत्मसात कर सकते हैं। आदान- 
प्रदान से ही संस्कृतियाँ पुष्ट और ऐेडवर्यमय हुआ करती हैं। हमें आदाव-अदाव 


१४० / साहित्य, शिक्षा एवं संस्कृति 


५ बछइज संस सम भे हि 


का द्वार बन्द न करता चाहिए | 
भारतीय संस्कृति की दूसरी विजेषता वैतिक व्यवस्था की स्थापना है । जीक 
के सफल संचालन और स्वस्थ विकास के लिए एक-न-एक प्रकार की वैतिक 
व्यवस्था आवश्यक है। कर्मफल में विश्वास प्रकट कर मानवीय कम को सहजई 
महात लक्ष्य की ओर प्रेरित करने के उद्देश्य से भारतीय संस्कृति में धर्म, बई 
काम, और मोक्ष इन चार पुरुषार्थों की ग्रतिष्ठा हुईं है। मोक्ष को हमारे 0] 
सर्वोच्च पुरुषार्थ माना गया है। मोक्ष से तात्पर्य मनुष्य की आध्यात्मिक और 
बौद्धिक मुक्ति से है। योग के बिना कोई मोक्ष नहीं प्राप्त कर सकता। योगरे 
तात्पयें मन की समाहित अवस्था और प्रवृत्तियों पर नियन्त्रण से है। हमारे 
के सभी सम्प्रदाय, चाहे वे आत्मवादी हों या अनात्मवादी, इस विचारपरणिपर 
एकमत है। उत सबका गन्तव्य एक ही है-मानव की मुक्ति । कर्मफल की बासता 
न रखते हुए और शुभ कर्म करते हुए मोक्ष की ओर निरन्तर बढ़ते जाना यही 
भारतीय संस्कृति का मूलाघार है । 
हमें यह ने भूलना चाहिए कि विभिन्‍न धर्मो के योग से ही विशाल भारोीय 
संस्कृति का निर्माण हुआ है। जैन और बौद्ध धर्म को नास्सिक कहकर उस्रक्ी 
उपेक्षा करने की वृत्ति हमे छोड़नी पड़ेगी । यूरोपीय संस्कृति, यूनानी कला थौर 
साहित्य तथा रोमन-विधानों से बनी है। यूतानी और रोमन संस्कृति पर भी 
भारतीय संस्क्षति की छाप पड़ी है। स्वतन्त्र भारत में प्राचीन भारत की स्ोज 
होनी चाहिए । इस खोज से हमें पता चलेगा कि एशियाई महाद्वीप में हमने अपने 
विचारों को फैलाया धा-राजनीतिक और आशिक प्रभृत्व प्राप्त करने का प्रयत्न 
नहीं किया था। यह हमारा सांस्कृतिक वैशिष्ट्य है, हमारी अमूल्य तम्पदा है। 
यदि हम इस सम्पदा के सच्चे उत्तराधिकारी बनना चाहते हैं तो हमे अपने 
सांस्कृतिक गुणों को कायम रखने के लिए लगन और निष्ठा से अध्यवसताय करता 
होगा । 
अतीत के प्रति मोह होना चाहिए, आदर होना चाहिए, किन्तु अन्धविश्वात् 
नहीं होना चाहिए। आज के थुग में जो किसी प्रकार की संकीर्णता से आबढ 
रहना चाहता है वह आज के संसार का नागरिक होने के अयोग्य है। हमारी 
संस्कृति का एक बड़ा सन्देश आचरण की शुद्धता है। किसी देश में काव्य, शास्त्र, 
दर्शन का बहुत प्रचार होने पर भी यह आवश्यक नहीं है कि वहाँ के लोगो का 
पारस्परिक आचरण भी शुद्ध हो । अपना ख्याल रखते हुए दूसरों का भी स्यात 
रखना संस्कृति का सूल है। मनुष्य एक-दूसरे के साथ की खोज में बड़े-बड़े सघटन 
बनाने की ओर प्रवृत्त हुआ। भोजन और विवाह बहुत जरूरी चीजें है। इसके 
लिए दूसरों से सम्पर्क स्थापित करना होता है और इस प्रकार समाज की रचना 
होती है. दूसरों के सुस्त-दुलख का ध्यान रखे बिना मानव-समाज ही नष्ट हों 
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जाएगा। इसीलिए हमारे यहाँ कहा गया है कि आत्मन: प्रतिकुल्ानि परेयां न 
समाचरेत्‌' । यहे सामाजिकता का और मानवता का सूल मन्त्र है। यदि हम दूस रो 
का दोप देखने की आदत' छोड़ दें तो हमे अपने दोप दिखायी देने लगेगे और हम 
अपना सुधार कर सकेंगे। इस प्रकार से सारे समाज का सुधार हो जाएगा। 
इसीलिए हमारी सस्क्ृति मे आत्म-मिरीक्षण पर बहुत ज्यादा जोर दिया गया है। 


हमारा कर्तेव्य : आश्रय की परावृत्ति 


भारतीय संस्कृति की इस पृष्ठभूमि में ही हम भारत के साहित्यकारों का 
कर्तव्य निर्धारित कर सकते हैं। दुढ संकल्प और विशाल हृदय से हो भारत में 
नये मानव का जन्म होगा। नये मातव का जन्म होने पर हमारे आश्रय की 
परावृत्ति (चित्तवृत्तियों का उत्तोलत, सब्लिमेशन) होगी, भारत का कायाकल्प 
होगा । नये माववों के लिए ही दया भारत बना है। सत्‌ साहित्य ने हमेशा से ही 
आश्रय की परावृत्ति का महान उत्तरदायित्व बहन किया है, भविष्य मे भी उसे 

इसका भार वहुन करना होगा। 
“-नागरी प्रचारिणी सभा, वाराणसी में दिया गया भायण (१६५३) 


वसुवेव क्ट्म्बकस 


अथ॑ निजः परो वेति गणना लघुलेतमाम्‌ । 
उदारचरितातां तु वसुर्धत् कुटुम्बकस्‌ ॥ 

---अर्थात्‌ यह मेरा है, यहू पराया है, यह विचार लघु चित्त के लोगों का होता है 
किन्तु जो उदारचरित हैं वे सकल जग्रत्‌ को कृदुम्बवत्‌ मानते है। ये विचार 
कितने उदात्त और उदार है | इतिहास बसाता है कि मानव का विकास इसी दिशा 
में हो रहा है। कवीले, विरादरी, जाति और धर्म और राष्ट्र के स्तरों से गुजरकर 
अन्तर्राष्ट्रीय समाज के युग में हम प्रवेश कर रहे हैं। ऐसे समाज की प्रतिष्ठा के 
लिए जिन साधनों की आवश्यकता है वह सब साधन एकत्र हो रहे है, सारा धसार 
एक सुत्र में ग्रथित हो रहा है। आज की उथल-पुथल, आज का संघर्ष, आज का 
सांस्कृतिक और आ्िक संकट, सभी एक नये समाज की सूचना देते है। आज की 
अनिश्चित अवस्था बहुत समय तक नही रह सकती, संसार एक नये सामंजस्य, एक 
नये सन्‍्तुलन तथा समन्वय की ओर बढ रहा है। हम सन्ध्रि काल में रह रहे है, इसी 
कारण गाज सन्देहू, अविद्वास, दुचित्तापन पाया जाता है और कतेंब्याकर्त॑व्य के 
विनिश्चय में कठिनाई होती है। अत्तीत धीरे-धीरे घूँधला पड़ता जाता है मौर 
बतंमान के गर्भ से भविष्य का आविर्भाव हो रहा है। आज की मानव वेदसा तथा 
पीड़ा प्रसव वेदना के समान है। बिना इसके दूसरे युग में संक्रमण नहीं हो सकता। 

आज सारे संसार को एक सूत्र में भ्रधित करने के भौतिक साधन' विधुल हैं, 
विज्ञान ने इन्हें सुलभ किया है। किन्तु जब तक मानव अपनी संक्रीर्णता का 
परित्याग नहीं करता, अपनी क्षुद्र गतियों और सीमाओं का अतिक्रमण नहीं करता, 
ससीम से असीम की ओर नही जाता, तब तक वह इन साधनों का समुचित उपयोग 
नहीं कर सकता । आज की सबसे बड़ी समस्या यही है। संसार को एक करने के 
साधन विद्यमान हैं किन्तु मानव हृदय और मस्तिष्क अभी तैयार नहीं है। अति- 
राष्ट्रवाद, सम्प्रदायवाद और जातिवाद के कारण मनुष्य का मस्तिष्क एकदेशीय 
दो रहा है ओर इसी कारण राष्ट्र-राप्ट्र के बीच घुणा और विद्वेष फैला है। जिम 
यन्त्र की मनुष्य ते सूष्टि की- वही उसको अभिभूत कर रहा है ! मनुष्य ने विज्ञान 
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द्वारा सबको अनुप्आाणित किया और उसको सक्रिय बताया, किन्तु उसकी विपुलता 
ते उसके हृदय और मस्तिष्क की मानों दबा दिया है। वह अयनी कृतियों को 
आत्मसात नहीं कर पाता है और अपने में सामजस्थ स्थापित करते में असमर्थ 
सिद्ध हो रहा है। बही आज का सांस्क्ृतिक संकट है किन्तु यह भी निविवाद है कि 
इस संकट का भी अन्त होगा ! 

शुष्क विज्ञान विना मानवीय मूल्यों की सहायता के समाज का कल्याण नहीं 
कर सकता । विज्ञान का उपयोग मंगल और कल्याण के लिए भो हो सकता है तथा 
तरसंहार और सस्कृति के विनाश के लिए भी हो सकता है। यह सामाजिक और 
आध्यात्मिक सुत्य है जो सदुष्य को हित-अहित का ज्ञान कराते हैं और किसी 
निर्णप और विभिश्लय के करने में समर्थ बनाते है। विज्ञान सार्थक तभी हो सकता 
है जब जिज्ञानवेत्ता और उसका उपयोग करते वाले उच्च सामाजिक आदर्शों से 
प्रेरित हों । इसीलिए शिक्षाशास्त्रियों का मत है कि विज्ञाव के साथ-साथ साहित्य, 
दर्शन आदि की शिक्षा भी अनिवार्य रूप से होती चाहिए। बिना इस आधार के, 
विना इस पृष्ठभूमि के विज्ञान का दुरुपयोग होता है । 

हमारी पुरानी संस्क्रृतियों में सवशूतहितरत की बात बार-बार आती' है। हम 
चराचर जगत्‌ को एक ही दकिन से व्याप्त मानते है। ब्रह्माण्ड पर्य॑न्‍्त एक ही अव्यय 
शक्ति का हम इशेत करते है। हमारे मंगल वाक्य प्राणिम्ात्र के कल्याण की शुभ 
भावना करते हैं। तर्पेण के मन्त्र इतने छुन्दर है कि वह सकल चराचर जगत्‌ के 
संतर्पण के लिए प्रार्थना कस्ते है। अद्वेष, मेत्री और करुणा योग की ऊँची मृमियाँ 
हैं। गीता में समत्व योग की शिक्षा दी गयी है। सब चृतों में एक अव्यय भाव को 
देखना और बिभकत में अविभकक्‍त को देखना सात्त्विक जान बताया गया है। गीता 
में कह्मा है कि जो ज्ञास एक से सक्‍त है वह तामत्तिक है। उपनिषद्‌ में कहा है कि 
जिस ज्ञान में सब चराचर जगत्‌ एकता देखने वाले पुरुष को आत्मा ही प्रतीत होता 
है, उस ज्ञान मे मोह और शोक कहाँ हैं ? 

यस्सिन्‌ सर्वाणि सुतान्यात्मेबाभुवविजञानतः। 
तत्र को मोह: कः झोक एकत्वमलुपश्यतः॥! 

ईश्ोपनिपद्‌ हमारे भातव का मानव दुष्टि से आदर करता सिखाता है। इसमें 
देश, जाति, वर्ण और लिय का विचार नहीं होना चाहिए। इसलिए उपनिषदों मे 
कहा है कि मनुष्य से श्रेप्ठ कुछ तही है। किन्तु इस शिक्षा को हमने भुला दिया है। 
समस्व का भाव भी लुप्त हो गया है | हमारा सामाजिक सगठन समत्व के आधार 
प्र नहीं आश्रित है। इसमें जाति का तारतम्य है। वर्ण-व्यवस्था का पुराना आकार 
नप्ट हो गया है। हम अयती सभाज-व्यवस्था की बथावत्‌ रक्षा करते हुए दूसरे 
जातियों के साथ स्तमता का भाव रखते थे, किन्तु आज राष्ट्रीयता का युग है जौ 
उसने इस भाव को भी दुबेल करना आरम्भ कर दिया है। प्राचीत काल में जद 


१४४ | साहित्य, शिक्षा एवं सस्कृति 


आधुनिक राष्ट्रीयता न थी, तब हमारे पूर्वजों मे विविध धर्म में यथा कुल-पा 
वर्ण-धर्म, क्षेत्र-धर्म, देश-धर्म आदि में सामंजस्य स्थापित करने की चेष्टा की थी। 
आज समय बदल गया है | समाज के पुराने आधार और उद्देश्य खोखले पड़ते जाते 
हैं और समाज का एक नया रूप श्रकट हो रहा है। हमारी आवश्यकताएँ बदन 
गयी हैं और उनके साथ-साथ हमारे विचार और हमारी आकांक्षाओं में भी परि- 
वर्तन हो रहा है। साथ-साथ नये मूल्यों का भी आविर्भाव हो रहा है। अत: एक 
नये सामंजस्य की बड़ी आवश्यकता है । आज हमको राष्ट्रीयता और बन्‍्तर्राष्ठरीयतता 
में समन्वय करना है। इसके बिना शान्ति की स्थापना असम्भव है।इस सम्बन्ध में 
विश्व कुटुम्ब की बात याद आती है। प्राचीन काल में यह एक भाष मात्र था। 
इसकी पति के लिए साधव न थे। यातायात के साधनों की कमी के कारण देशो के 
पारस्परिक सम्बन्ध सर्वत्र नहीं हो सकते थे ओर जो थे भी वह दुढ़ न थे। ऐसी 
आचार-विचार की विविधता का होता स्व्राभाविक था। अतः ऊँचे दर्जे की 
अवस्थाओं में बन सकता था और इसीलिए यह हमारे नैतिक जीवन का पथ नही 
बन सकता था। आज हम धीरे-धीरे राष्ट्रीयता तक पहुँच गये है। एक दृष्टि से 
देखें तो हम बहुत आगे बढ़ गये है। पुराने कबीलों और सस्प्रदायों की मनोदृत्ति 
को छोड़कर हमारी मनोवृत्ति राष्ट्रवादी हो गयी है । एक देश की भौगोलिक सीमा 
के भीतर रहने वाले सभी लोगों को हम अपना समझते है। 

इसकी दूसरी दिशा यह है. कि अन्य देशों के वासियों को हम पराया समझते 
हैं। उन देशों में कुछ हमारे लिए मित्र, कुछ झत्रु और कुछ उदासीन हैं। इस 
राष्ट्रवाद मे उग्र रूप धारण कर लिया है और इसी कारण यह राग-ह्वष चल रहा 
है। जब तक समानता, सामाजिक न्याय और खातुत्व के आधार पर एक नये 
समाज का संगठन ने होगा, जब तक परस्पर के विद्वेष के कारण दूर न किये 
जावेंगे, तव तक' विश्व कुट॒म्ब की प्रतिष्ठा न हो सकेगी। यह समानता आधिक, 
राजनीतिक, सामाजिक है। इसको दूर करने के लिए उदारचेता व्यक्तियों की 
आवश्यकता है। जिनकी दृष्टि व्यापक हो और जो समदर्शी हों, वही नव समाज 
का उपक्रम करेंगे और कल्याणकारी आन्दोलन की सृष्टि करेंगे। यही युग की 
माँग है और इसी कारण सब देशों में ऐसे लोग पाये जाते है, जिम्हीने इस आददो 
को अपनाया है और जो इस उद्देश्य को सफल' बनाने के लिए यत्नशील हैं। तरह- 
तरह के आन्दोलन संसार में चल रहे हैं। कोई केवल नतिक वल के आधार पर 
संसार को बदलना चाहता है, कोई शिक्षा के आधार पर लक्ष्य की प्राप्ति की आशा! 
रखता है, कोई केवल सामाजिक परिस्थिति को बदलकर अर्थात्‌ सम्माज के आर्थिक 
संगठल को बदलकर तथा झोषण के सव द्वारों को बन्द कर सफल होने की आशा 
प्रकट करता है। सबमें कुछ-न-कुछ सत्य का अंश है और यद्यपि' मुख्य बात आधिक 
पद्धति के बदलने की है तथापि जब तक सब अस्त्रों का प्रयोग न होगा सफबता 
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हींमिलेगी। यह सच है कि साधाजिक व्यक्ति की शिक्षा-दीक्षा का भी बढ़ा 
महत्त्व है। विश्वकुटुम्ब की भावना का आधार विश्वबच्धुत्व है। जिन प्रकार एक 
कुदुम्ब के सब सदस्यों का समान स्थान है और उतमें भाईचारा पाया जाता है यौर 
वहाँ पर विचार नहीं होता कि प्रत्येक अपनी-अपनी सिजी कमाई के अजुसार ही 
पावे उसी ध्रकार विश्व कुदुम्ब में छोटे-बड़े राष्ट्रों में भेदभाव नही होगा, द्बंल 
को सबल बताने का प्रयत्त होगा और सकल सम्पत्ति किसी की अपनी ते होकर 
सबकी समान रूप से होगी । बह एक तया सांस्कृतिक भाव है और यदि इस दृष्टि 
से देखा जाय तो यह एक विश्वव्यापी विराट सांस्कृतिक अ्दोलन है। इसके मूल 
में नये सामाजिक और आध्यात्मिक घुल्य पाये जाते है। पहले इस प्रयोग को किसी 
एक देश को क्षफल करके दिखना चाहिए ! तभी यह विश्वव्यापी रूप ले सकता है । 
पू्वेकाल में विष्ववन्धुत्व का भाव अशरीरी था। केवल व्यक्ति ही इसको अपना 
सकते थे | किन्तु इसको समाज में स्थूल रूप नहीं मिल पाता था। जज इस भाव 
की शरीर मिला है और बहू साकार होकर तमाज में उत्तर रहा है। क्रित्तु उसके 
मार्ग से अनेक विध्न-बाधाएँ है। 

जिस मात्र[ में सामाजिक अवस्थाएँ और पद्धतियाँ बदलती है, उस्धी अनुपात 
में सानव नहीं बदलता । मानव परिवर्तत से घबराता हैं। उसके पुराने संस्कार 
और विचार सुगमता से तही बदलते । इसलिए नयी परिस्थिति के अनुकुल अपने 
की बार-बार बदलने मे मनुष्य को कठिनाई प्रतीत होती है। यद्यपि पुराने विचार 
जीर्ण-शीर्ण तथा निरर्थक हो गये हों, तथापि वे बहुत समय तक अपना प्रभाव 
जमाये रहते हैं और इसी कारण स्थिति के अनुकूल होते हुए भी परिवर्तन नही हो 
पाता । संसार की भतिविधि को देखकर मनुष्य आज आश्वस्त नही है। उसमें 
आलन्तरिक मनोवैज्ञानिक स्थिरता नहीं है। वह आज स्थान की खोज में है। समाज 
की करकशता और कठोरता उसको किस्ती नये लक्ष्य की खोज के लिए विवश 
करती है। वह नये ज्ञान का अन्वेषण कर रहा है। सन्तप्त होने के कारण बहू 
मजबूर हो जाता है और उसको दिशा-विश्रम हो जाता है। अमेक पतन्‍्थ उसको 
अपनी ओर आक्ुष्ट करते है। कभी वह चुलभ लाभ के लोभ में फँस जाता है और 
जीवन से पराह्मुख होकर व्यामोह को प्राप्त हो वस्तुस्थिति से पत्रायम करता है 
और अतीत की शरण में आ जाता है। वह यह भूल बाता हैं कि अतीत अपने पुर्व- 
रूप में वापस नहीं आ सकता किन्तु अपरिचित भविष्य का भय उसको घेरे रहता 
है और उसे अकर्मण्य बता देता है। पन्‍्य भी अनेक हैं। इनके कई विभाग किये जा 
सकते हैं । इनमें कुछ परिवर्तेत का क्रिध करते हैं। कुछ सामान्य परिवर्तन के पक्ष 
में होते हुए भी मौलिक परिवर्तत का विरोध करते हैं। इनका वित्षार है कि 
सामास्य परिवतैत करने से ही भरसंगर्तियाँ दूर हो सकती हैं । दुसरे वह है जो मौलिक 
परिवर्तन की आवश्यकता स्वीकार करते हैं। विरोध इतना प्रबल होता जाता | 
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कि बीच की श्रेणी विलुप्न होती जाती है। धीरे-धीरे दो विचार एक-दुगरे हे 
विरुद्ध खड़े होते जाते हैं । एक परिवर्तन विरोधी और दूसरे मौलिक परिवतेत के 
समर्थक | हमारे देश में यह अवस्था अभी उत्पन्त नहीं हुई है। किन्तु आगे चलकर 
यहाँ भी हो जाबेगी। यह इस बात की सूचना देता है कि उन लोगों की कमी होती 
जाती है जो थोडे-से परिवतंन से सल्तुष्ट हैं | इंग्लेण्ड के उदार दल का गायब हो 
जाना इसका अच्छा उदाहरण है । जब बीच की वृत्ति क्षीण हो जाती है तब संघर्ष 
और भी वीब्रहों जाता है और दो प्रधान पक्षों में सुलह की आश/ दूर हो जाती है। 

जो लोग जागरूक है, वह परिवर्तेत की आवश्यकता स्वीकार करते है। यह 
परिवर्तत किस रूप में हो और उसके उपस्थित करने के क्या साधव और उप है 
इस पर विचार किया गया है। इसमें सन्देहु नहीं कि बिता किसी' साधाजिक 
दर्शन के दिशा स्थिर नहीं हो सकती । एक सुव्प्रवस्थित और सुबरठित दाहंनिक् 
पद्धति की आवश्यकता है जिसके आलोक में प्रत्मेक समस्या का अनुसन्धान किया 
जा सके। परिवतेैत का रूप वही स्थिर करेगा और आज के थ्रुग्र के उपलब्ध 
प्रभावशाली साधनों से काम' लेना होगा। पुराने विश्वकुटुम्ब के भाव का गम्भीर 
दार्शनिक आधार था। वह केवल कोई नैतिक उपदेश न था। आत्मोत्मम्य के 
सिद्धान्त पर यहु आश्रित था। ईशोपनिपद्‌ में कह! है कि जो सब प्राणियों को 
अपने में देखता हैं और अपने को सब' प्राणियों में देखता है वह विजिगुप्सा नहीं 
करता । इसके लिए समत्व योग की साधना बनाई गयी थी। अभ्यास के बिना यह 
सम्भव न था। नये विचार का प्रतिनिधित्व करने वालों को इस साधना की 
आवश्यकता है किन्तु विश्व को वस्तुत, एक कुदुम्ब मे परिवर्तित करते के लिए 
भिल्‍न उपायों की आवश्यकता है जिसमें बहुसंख्यथक लोग सहयोग देगे। पुरानी 
साधना व्यक्तिगत स्लाधना थी । ववीन साधना दूसरे ढंग की है। इस नवीन साधना 
में भाव के साथ-साथ सदविवेक और साहम की भी आवश्यकता है। उदार भाव 
तो मूल-भित्ति' मात्र है किन्तु इसके आधार पर जो धराज्ञाद निर्मित होगा उसके 
लिए विपुल सामग्री चाहिए । हमारा ज्ञान व्यापक और उत्कृष्ट होना चाहिए जो 
आज की आवश्यकताओं को सभझे और जिसकी अग्ति में सकल सकुचित और 
संकीर्ण भाव तथा क्षुद्र स्वार्थ, ईर्ष्या और द्वेष विनष्ट हो जाये । इस नये समाज 
का उपक्रम्त करने वाले विद्याचरण सम्पस्त होगे, उनमें कुझलंस्साह होगा, मानव 
मात्र के प्रति उनका स्नेह होगा। वह पअत्येक सानव के व्यक्तित्व के लिए आदर 
भाव रखेंगे । 

भवसूति के इस वाक्य को वह सार्थक करेंगे--- 

गुणा पुजास्थानं गुणिषु च च लिय ते व बयः | 

उनका प्रयत्त होगा कि प्रत्येक मनुष्य को आत्मविकास का पूरा अबसर मिले! 

सभाज से शोषधभ का तथा युद्ध का अन्त हो 
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इस कार्य के सम्पन्न होने मे विलस्ब हो रहा है। कार्य अति दुष्कर है। उद्देश्य 
जितना महान है उसी के अनुरूप साधन भी चाहिए । सामान्य जन में नयी चेतना 
जगाना है और शिक्षितों को पुनः शिक्षित करता है। विद्यालयों की शिक्षा को नया 
रूप देना है । उसके उद्देश्यों को युग के अनुरूप बनाना है, त्याग और तपस्या की 
भावना को सुदुढ़ करना है । एक ऐसा व्यापक संगठन बनाना है जो नये उद्देब्यों 
की पृत्ति के लिए सतत प्रयत्न करे । आधुनिक शास्त्र और ग्रकार का पूरा उपयोग 
करना है किन्तु जब तक विश्ववन्धुत्व की भावना प्रवल नही होती तब तक कार्य 
सिद्ध नहीं होगा । यह उदात्त भाष ही तये समाज की अन्तरात्मा है, उसका सार 
और हूदय है । 
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भारत से इतिहास के आरस्भ से ही विभिन्‍न जातियों और सस्क्ृतियों के 
लोग बाहुर से आकर बसते रहे है। वे भारतीय समाज में घुलमिलकर एक हो 
गये । यहाँ का धर्म उनके बहुत-से रीति-+रिवाजों और विचारों को आत्मसात 
करता रहा । विभिन्‍न समुदाय जीवन-व्यापार और रीति-रिवाजों में भिन्‍तता रखते 
हुए भी मेलजोल के साथ रहते थे । वस्तुत: मारतीय इतिहासमें ध/मिक झगड़ों का 
अभाव-सा है। इतिहास के लम्बे काल में भारतीय समाज ने अनेकता में एकता का 
दर्शन किया है। विसेंठ स्मिथ के शब्दों में “यह एकता रक्त, रंग, भाषा, वेशभूषा, 
आचार-विच्वार और सम्प्रदाय आदि की अगणित विभिन्‍नताओं के ऊपर श्रतिष्ठित 
हैं।” इस आइचयजनक प्राप्ति का श्रेय हिन्दू धर्मों की भावना को है। हिन्दू पर् 
किसी विश्विष्ट विदत्नास पर केन्द्रित नहीं है । यह अपने जीवन्त-दर्शेत और जीवन- 
पद्धति को दूसरों पर बरबल लादते में विश्वास नहीं करता! इसमे यह भी नहीं 
माना जाता कि इसके द्वारा प्रतियादित मार्य ही जीवन का एकमात्र सच्चा मार्ग 
है। इसमें माता जाता है कि सुझाव और स्व्रभाव की विशिष्टता के कारण लोग 
विभिन्‍न सीधे और टेढ़े मार्गों का अनुसरण करते हैं, परन्तु सबका उद्देश्य-स्थान 
एक ही होता है। सच्चाई का प्रकाश अनेक रूपों मे प्रकट होता है, अत. किसी एक 
धर्म को अपने को सच्चाई का एकाधिकारी कहने का अधिकार नहीं है। सम्भवतः 
हिन्दू धर्म ही एकमात्र ऐसा धर्म है जो यह विश्वास करता है कि अन्य धर्मो के 
अनुयाभ्रियों को भी मुक्त प्रपप्व हो सकती है। जाभ तौर पर, एक सत्ता में विश्वास 
करने वाले धर्म झगड़ालू और संघर्षशील होते हैं और घर्म-युद्ध में विश्वास करते 
हैं। किन्तु हिन्दू धर्म वेदान्त द्शंत्त समस्त जगत्‌ ब्रह्ममय है'--मे विश्वास करता 
है और इस कारण अन्य घार्मिक विद्वासों के प्रति असहिंष्णु न होकर उदार हैं। 
धर्मं-युद्ध का विचार दी हिंदू धर्म में नहीं है। एक ईश्वर में विदवास रखने वाले 
धर्म भी भारत से हिन्दू घ्में की उदार भावना से प्रभावित रहे हैं। भारत में 
इसलाम धरम पर भी हिल्दू संस्क्षति का बहुत प्रभाव पड़ा । सुसलिम दरवेश और 
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उलेमा कुछ भी विश्वास करें और कुछ भी शिक्षा दें, किन्तु भारत में मुसलिम 
जनता का यही विश्वास है कि प्रत्येक व्यक्ति को अपने दाप-दादा के बर्म का अब- 
लम्बन करता चाहिए। उनमें धामिक कट्टरपन का जअन्धा जोश नहीं मिलता । 
इसका एक कारण यह भी है कि उनमे से एक भारी संख्या ने हिन्दू समाज की जाहि- 
व्यवस्था के पीड़न से बचने के लिए और हिन्दू समाज की पतनोन्मुख अवस्था के 
कारण इसलाम श्र्म कबूल किया है। इसलाम के धामिक सिद्धास्तों भें आासक्ति के 
कारण भारत में इसलाम मुख्यत' तलवार से नहीं फैला । ऐसा सोचता गलत ह। 
हाँ, इससे इनकार नहीं किया जा सकता कि धर्म-परिवर्तेन के लिए तलवार का भी 
इस्तेमाल किया गया और मुख्यत्त: आरम्मिक कान में परन्तु धर्म-परिदर्तत करते 
वालों में, भारी संख्या उन लोगों की है जिन्होंने हिन्दुओं की जाति-व्यवस्था के 
पीड़त से बचते के लिए खुशी से इसलाम कबूल किया। भारत में इसलाम और 
ईसाई धर्पों की धामिक असस्था का जतता पर बहुत ही कम प्रभाव पड़ा है । 

इस प्रकार निस्‍्सन्देह ही हिन्दू धर्म की उदार भावना के कारण ही भारत 
सांस्कृतिक एकता हासिल करने भें सफल हुआ । इसकी विशिष्ठताओं की व्यवस्था 
करना कठिन है। इसके विपय में हम अधिक से अधिक यही कह सकते है कि यह 
कोई विशिष्ट मतवा दिक विश्वास नहीं है और त इसका दृष्टिकोण मतपिशेष से 
संकुचित हुआ । इसका दृष्टिकोण अति व्यापक है और इसलिए रीति-रिवाजों 
कौर कर्मकाण्ड की भिन्‍तता के प्रति सहिष्णु है। यह बाह्य रूपों को अधिक महत्व 
नहीं देता और मनुष्य के अच्तर में प्रतिष्ठित होता है। यह विभिन्‍्त धर्मों को ईश्वर 
तक पहुँचने के विभिन्‍म मार्ग समझता है। यही ईश्वर वास्तविक सत्ता है और 
विभिन्‍न ऋषि-सुनियों ने उसी को भिन्‍्न-भिन्‍न साम हटिशे है। स्वभाव से यह 
रहस्पात्मक है और हमारी पकड़ से विकल जाता है। सभी घर्मों के रहुस्ण्शादी 
एक ही घ्रकार के होते हैं। रहस्पवादियों की आत्मान्यरमात्मा विषयक्त विद्या 
यद्यपि एक ही प्रकार की नही होती परन्तु उतका अनुभव उन्हें सदा! उसी जगत 
में पहुंचाता है जिसमें युग-युग से सभी रहस्यवादी पहुँचे और जिससे इधर-उधर 
होना उनके लिए असम्भव हो जाता है। रहस्यात्मक अनुभव विशिष्ट विश्वासों 
औरमत-प्ताल्तरों के ऊपर होता है। हिन्दू धर्म की ऐसी ही कुछ खासियत है । यह 
घम्मं सभी मत-मतान्तरों और मतवादों से ऊपर है और इसी कारण विभिन्‍न 
विदवासों और पुजत-पद्षतियों को मिलये हुए है। यह जिन सच्चाइयों की घोषणा 
करता है वे इसे रहस्पात्मक अनुभव से प्राप्त हुई है, जो एक ही सच्चाई को यू 
जगहदेखता है| भारत में जितने मी विश्वायों और मतों ने जन्म लिया है उन सभी 
का इससे उद्धार हुआ है, और उन्होने स्रभी के प्रति उदारता और मैत्री प्रदर्शित 
की है। बौद्धमत इसी गुण के क्वारण दूर-दूर तक फैला और आज मानव जाति का 
पंचम अंश उसका अनुयायी है। विभिन्‍न मतावलम्बियों के सम्बन्धों को भैत्रीपूर्ण 
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बनाने के उद्देश्य से ही विष्णु और बुद्ध को शिव के व्यक्तित्व से अभ्िन्त करे हे 
अयत्त किये गये । हिन्दू धर्म शुद्धि में भी विश्वास नहीं करता । इसका एक कारर 
इसकी व्यापक उदारता है। हिन्दू धर्म का विश्वास है कि बाह्मावरण किमी भी 
मत का क्यों व हो, आध्यात्मिक उन्नति सम्भव है। यही कारण है कि हिन्दू शावृथों 
ने अपने घुसलिम और ईसाई अनुयाश्रियों को आध्यात्मिक साधन की दीक्षा देने पर 
भी उनके धामिक चिश्वासों और रीति-रिवाजों को किसी प्रकार की क्षति नही 
पहुँचायी । 

हिन्दू धर्म की सहिष्णुता की इस भावता का ही परिणाम था कि मुसीबत के 
मारे यहूुदियों और पारपियों को भारत में आश्षय मिला, जहाँ वे अपने विश्वाम 
और रीति-रिंवाजों के अनुसार जीवन व्यतीत कर सकते थे। बाहर से आये हुए 
धर्म भी हिन्दू धर्म की इस उदार भावना के शक्तिशाली प्रभाव से अछते न रहे । 
यह भावना भारतीय वातावरण में समा गयी थी' और कोई भी घर अधिक समय 
तक इसके असर की अवहेलता नहीं कर सकता था। यह परम्परा अच्चोक रे 
प्रतिष्ठित की थीं । उसने प्रजा की जानकारी के लिए शिक्षाएँ शिन्राओं और सूप 
पर अंकित करा दी थी। उसके उद्देश्यों का एक मर्म धार्मिक सहिष्णुता थी | वह 
सब धर्मो का समान रूप से सम्मान करता था । उसका कहना था कि जो दुसरे के 
धर्म की निन्दा करता हैं वह स्वयं अपने धर्म को हानि पहुँचाता है। इस परमणर 
का पालन बाद के सभी हिन्दू राजाओं ने किया और दान देने एवं राजकीय सम्माव 
प्रदान करने में कभी किसी धर्म के विरुद्ध भेदभाव प्र्दाशित नहीं किया [ 

मुसलिस बादशाहों को भी अपने राज' के स्थायित्व' के लिए इसे स्वीकार 
करना पड़ा । उत्तर-पश्चिम से आनेवाले आक्रमणकारी मुसलमान तलवार और 
आग लेकर यहाँ आये । उनके आक्रमण का उद्देश्य लूढना अथवा भूखण्डो पर 
कब्जा करना था। उनके विचार कट्टर धामिक भावनाओं से ओतप्रोत थे, और 
इसी धर्मान्धता के आधार पर उन्होने गैर मुसलमानों के विरुद्ध जेहाद छेड़ दिया । 
कुछ आक्रमणकारी हिन्दुओं के कत्लेआम का फरमान जारी करने और काटे 
गये सिरों का प्रदर्शन के लिए मीनार बनाने का आदेश देने में आमन्‍्द का अनुभव 
करते ये । प्रारम्भ में जैहाद का मुख्य उद्देश्य गेर मुसलमानों को मुसलमान बना! 
नहीं प्रत्युत्‌ उन्हें बिलकुल समाप्त ही कर देना था। किन्तु कुछ काल के अनुभव 
के पर्चात्‌ उन्हें जात हुआ कि इतनी बड़ी जनसंख्या को कत्ल करना न तो सम्भव 
ही है और न व्यावहारिक दृष्टि से लाभदायक ही। विदेशी आक्रमणकारी समय 
समय पर सीमा-स्थित प्रदेशों मे बसते गये, किन्तु ज्यों-ज्यों उनका साम्राज्य पुर 
में फैचता गया, त्यों-त्यों इन क्षेत्रों की आबादी के एक अंग विशेष से सम्बन्ध रखने 
और उनका समर्थन प्राप्त करना उनके लिए आवद्यक होता गया । एक निरदिचः 
सामाजिक आधार का निर्माण किये बिना विदेश में जाक्र स्थायी शासन-व्यवस्ध 
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स्थापित करना सम्भव नहीं है। फ़ल्त: विनाशलीला का उद्देश्य त्यागक्र बर्म- 
उरिवर्तत और समझौते की नीति उन्हें अपनानी पड़ी । अपना धर्म त्यागकर मसलपान 
बनसे के लिए अनेक ग्रलोभव दिये जाने लगे । उद्धहरणार्थ, जो व्यक्ति इसलाम 
श्रम॑ को स्वीकार करलेता उसे 'जजिया' से मुक्त कर दिया जाता या। धर्म-परिवत॑न 
के कार्य में दरवेजशो तथा सूफी मतवानों का महर्वपुर्ण भाग रहा है। उनके पृश्चित्र 
जीवत तथा आदचर्य में डाल देसेवाले मानवेतर कार्थो से लोग प्रभावित हुए। मगल 
शासक उदार विचार के थे और वे हिन्दू और मृसलभान, दोनों को मिलाकर एक 
राष्ट्र की भावना उत्पन्त कराना चाहते थे। इस उद्देश्य की पूर्ति के लिए ही अकबर 
से 'दीत इलाही' नामक एक नया धर्म चलाया। घम्म-प्रव्तन इस देश मे शासक 
द्वारा कभी सम्भव नही हुआ हैं। फलत: दीन इलाही का भी वहीं प्रविष्य हुआ | 
साथुओ और महात्माओं का धर्म पदेश इस देग में सदा अनुकरणीय रहा है। देश- 
दासियों द्वारा दीन इलाही तो स्वीकार न किया जा सका, किन्तु उदास्तापुर्ण 
विचारी तथा सभी धर्मों के प्रत्ति सदृभावत्ता रखने के कारण अकबर हिन्दुओं का 
प्रिय पात्र वल गया और इसके विपरीत मुसलमान' उसकी आज भी निन्‍्दा करते 
हैं तथा औरंगजेब को, जो असहिष्णुता और धार्मिक पक्षपात के लिए प्रसिद्ध था, 
एक आदर्श मुसलमान बादशाह के नाम से याद करते है। हिन्दुओ के वर्म-स्थानों 
की रक्षा एवं व्यवस्था के लिए अकवर आर्थिक सहायता दिया करता था | अकबर 
के उत्तराधिकारियों ने भी इसी नीति का जनुसरण किया। यहाँ तक कि धर्मारध 
ओरंगजेब ने भी इस कार्य के लिए कुछ अनुदान स्वीकृत किये थे । बाहर से आये 
हुए विदेशी यहाँ के जीवत और यहां की परम्प्राओं में भीरे-धीरे घुल-मिल गये । 
भारत को उन्होंने अपना निवासस्थान बना लिया और यहाँ की भाषा भी वे 
बोलने लगे | समय की गति ने मुसलमानों को सिखला दिया कि धार्मिक सहिष्णुता 
तथा अन्यान्य धर्मों के प्रति सम्मान ही भारत में सफल शासनन्व्यवस्यथा स्थापित 
करने की कसौटी है। मध्ययुग मे साम्थ्रदाथिक ऐक्थ के लिए बड़ा काम हुआ और 
बहुत ह॒द तक सफल्नता भी सिली। सूफियों, मुसलमान फकीरों तथा हिन्दू साधू- 
महात्माओं द्वारा धार्मिक एकता के आन्दोलनों को प्रेरणा प्रप्त होती थी। ये 
फक्तीर और महात्म(गण बडे ही उदार विचार के थे! इसलाम धर्म के सिद्धान्तों 
से प्रभावित वे अवश्य थे किन्तु उनके आन्दोलनों का आधार वेदान्त तथा एकेश्वर- 
वाब था। सूफियों का मेलजोल (हिन्दू साधु-महात्माओ से हो गया । वे सभी धर्मों 
को समान दुष्टि से देखते थे और उनके विचार भी कहर नहीं बे। फलत: हिन्दू 
और मुसलसाव, दोचों उनके अनुयायी थे । 

ये आत्दोलत घामिक भावनाओं पे प्रेरित थे और मूतिपुजा के भी विरोधी 
थे। आन्दोलनों के चलाते वाले वेद और क़ुशन को नहीं मानते थे | हिन्दू और 
इसलाम, दोनों धर्मो में निहित अत्धविश्वासों के थे कटहुर विरोधी ये। नैतिक 
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शुद्धता और सच्ची भक्ति पर इन्होंने जोर दिया और एतत्सम्वन्धी प्रद॑रों न 
विभिन्‍्त आयोजसों को ढोंग की संज्ञा अरदान की। इस आन्‍्दोलनकर्त्ताओं प्रेम 
कबीर और नानक जैसे व्यक्तियों के दोनों सम्प्रदायों के लोग अनुयायी बन गे] 


5६" 


जात-पांत पर इनका विश्वास नहीं था और छोटे-बड़े सभी जातियों के किए 


इन्होंने मुक्ति का मार्ग प्रदास्त कर दिया। यही कारण था कि इममें पे कुछ 
सम्प्रदाय हिन्दुओं की निम्न श्रेणी की जातियों के अधिक प्रिय वन गये । झा 
मतावलश्धियों में कबीर का स्थान सर्वाधिक प्रमुख था। यह कहना अतिशयोक्ति- 
पूर्ण त होगा कि उस समग्र के अनेक मतप्रवत्ते को ने कबीर के विचारों से ही प्रेरणा 
प्राप्त की थी । कबीर रामानन्द के अनुयायी थे । इन मतावलम्बियों के अधिकाश 
सिद्धान्तों में पर्याप्त सास्यता पायी जाती है। ये सभी कर्म और पुतज॑स् के 
सिद्धास्तों पर विश्वास करते थे। वेदान्त की पवित्र शिक्षाओं मे इनका पट 
विश्वास था। किन्तु शृर्तिपूजा और ईदवर की अवतार-पम्बन्धी बातो के वे उतने 
ही विरोधी थे । कबीर हिन्दू तथा मुसलमातों में व्याप्त अधविद्वातो के कद 
आलोचक थे। इसलिए उन्हें स्थिर-स्वार्थों से शत्रुता मोल लेनी पड़ी । इतने पर 
भी लोकमत ने उसके विचारों का स्वागत किया और उन्हें अपना लिया। यही 
कारण था कि इनके विचारों से प्रेरणा प्राप्त करके विभिन्‍न मतों का प्राूर्भा 
हुआ | हाज्लांकि इस विभिन्‍त मतों का उद्भव देश के भिन्‍्व-भिन्‍न भाशों में हुआ, 
किन्तु सभी का एकमात्र उद्देश्य घामिक विश्वासों का पुनीतिकरण तथा हिनू 
और मुसलमानों को एक ही ध/मिक मंच पर लाकर एक सूत्र में आावड्ध करमा थ। 
इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि उस समय के लोगो मे एक-दूसरे के अधिकाधिक 
निकट आने की भावना का जोर था और वे एकता का कोई नया आधार ढूंढ रहे 
थे। इन आच्दोलनों का जलता पर व्यापक प्रभाव था और दोनो समुदायों के बीच 
एकता स्थापित करने में सन्‍्तोषजनक सफलता भी मिली । जनता के मत पर छल 
विचारों का कैसा प्रभाव पड़ा, यह इस बात से स्पष्ट हो जाता है कि जिन लोगों 
ने इन नये धर्मों का अनुकरण नहीं किया वे भी अच्य धर्मों के भ्रत्ति सहिष्ण तो हो 
ही गये; क्योंकि वे समझने लगे थे कि दोनों समुदायों के दृष्टिकोण संकुचित हैं 
और ऐसी-ऐसी परम्पराएँ कायम हैं जो अन्धविद्वासों पर आधारित है एथा 
जिनका बुद्धि से कोई मतलब नहीं है। इन सम्प्रदायों ने ब्राह्मण, पुजारियों बौर 
मुल्लाओं के अधिकारों पर आक्रमण किया । ये पुजारी और मुल्ले अपने को धर्म 
के ठेकेदार कहते थे और दोनों सम्प्रदायों के बीच में स्ताई की तरह बने हुए थे। 
धर्म के आधार पर दोनों सम्ध्रदायों में एकता स्थापित करने के लिए इन प्रवत्तंके 
ने समुचित सब्ज्य प्रदात किया | समाज में इनकी जड़ें काफी गहरी थीं। उनके 
कुछ बुनियादी घामिक विश्वास वही थे जो समस्त हिन्दुओं की समान सम्पत्ति 
झौर जो इन सम्पदायों के लिए पृष्ठाघार का काम करते हैं. थे मुसलमानों” 


>उचउजरंट जरा, 
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अद्दैतवाद (एक ईश्वर में विश्वास) को भी मानते थे और प्राचीन उक्त शअ्मण' 
परस्थरा पर जोर देते थे और अपौरुषीय ग्रन्धों के अधिकृत सूत्रों को नहीं मानते 
थे। वे केवल वैतिक शुद्धता में विश्वास करते थे। मुक्ति की आप्ति के लिए 
तपस्या, प्रायदिचत्त तथा यज्ञ आदि उपायों के विरोधी थे। भारत के उन प्राचीन 
धर्मों का भी वे समर्थत करते थे जिनके अनुसार बिता किसी जाति-धर्म का खयाल 
किये ही आध्यात्मिक मुक्ति का द्वार खुला था। इससे यह स्पष्ट हो या कि इन 
सम्प्रदायों के विचारों के स्लोत भी वे ही थे, जो बौद्ध और वैष्णव घर्भो के रहे है । 
अन्तर केवल इतना ही था कि ये लोग इसलाम धर्म के महत्त्वपूर्ण सिद्धान्तों से 
प्रभावित थे ! 

भारत में भंग्रेजी सत्ता की स्थापना के परचात्‌ हमारा सम्पर्क पाश्यात्य 
विज्ञान लथा विचारों से हुआ। फलत: हिन्दू तथा मुसलमान धर्मों को परिभ्रमी 
वैज्ञानिक विचारधाराओं के प्रति सहिष्णु बनाने के लिए प्रयत्न करना पड़ा। 
अंग्रेजों ने हमारे ग्राम्य जीवन में हस्तक्षेप किया और भारतीय समाज की अर्थ- 
व्यवस्था के आधार को नष्ट कर दिया । एक ओर तो यहू हुआ और दूसरी ओर 
भारतीय दस्तकारियों के लोप के साथ ही ऐद्वर्यपूर्ण नगरों के अस्तित्व को भी 
धक्का लगा। हमारी संस्कृति पर भी इसका प्रभाव पड़े बिना न रहा। अंग्रेजी 
शिक्षा प्राप्त करने के पश्चात्‌ भारतीय युवक अपने पूर्वजों के ध्रामिक बिचारों को 
घृणा की दृष्टि से देखने लगे । पश्चिमी संस्कृति के सम्पर्क में जा जाने के फलस्वरूप 
हिन्द तथा इसलाम धर्मों की शुद्धि के हेतु देश में अनेक सुधारवादी आत्दोलनों का 
जन्म हुआ। क्रद्धासमाज, प्रार्थशासमाज तथा आयंसमाज इसी युग की देन है । 
वहाबी आन्दोलन भी एक सुधारवादी आन्दोलन था भर सर सैयद भहमद ने 
इसलाम धर्म के सिद्धान्तों की व्याख्या पश्चिमी दृष्टिकोण से की। थे सभी 
आन्दोलन सुधा रवादी आगन्दोलन थे और घर्मो के बिगड़े हुए रूप को पुनः: भोलिक 
स्तर प्रदान करता चाहते थे। इसका परिणाम यहू हुआ कि भारत के सभी वर्ष, 
जो एक सूत्र में आबद्ध थे, छिस्न-भिन्‍त होने लगे । आयंसमाज तथा सिख धर्म ते 
इसलाम धर्म के सैनिक तत्वों को ग्रहण कर लिया। इसका प्रभाव विभिन्‍न वर्गों 
के सम्बन्धों पर अच्छा नहीं पड़ा। शर्तें:-शर्न: एक-दूसरे के बीच का अन्तर बढ़ता 
गया और कुछ दिलों पश्चात्‌ एक-दूसरे के धामिक समारोह में भाग ज़ैना लोगो 
ते बन्द कर दिखा । समाज में ज्यों-ज्यों राजनैतिक जागृति बढ़ती गयी त्यों-त्यों 
क्षुद्र मनोवृत्ति के राजनीतिज्ञों वे अपनी उद्देश्य-पूर्ति के लिए जतता की धार्मिक 
भावनाओं का दुरुपयोग करना आरम्भ कर दिया। इन कार्यों में उन्होने राष्ट्रीय 
एकता और साम्प्रदायिक शान्ति का तनिक भी विचार नहीं किया। जाण युग 
बदल चुका है । धासिक भावनाओं का दिन-दिन हास होता जा रहा है और 
उनके स्थान पर जनजीवन में राजनीतिक और आर्थिक भावनाएं जड़ पकड़ेती 
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जा रही है। ऐसी स्थिति में साम्प्रदाभिक समस्याओं का धामिक समाधावत्ही 
क्रैया जा सकता । हमारे नवीन विचार राष्ट्रवाद और लोकतत्त्र के सिद्धान्तों का 
कार्यानवित देखने के लिए लाताग्ित हो रहे है। जात-पांत की कट्ट रता लोक्तस् 
के सिद्धान्तो के सर्दंथा प्रतिकूल है। जाति-यद्धति नत्वहीन भी हो चुवी है और 
अव इससे कोई लाभप्रद कार्य नहीं ही सकता है। 

यही कारण है कि हिन्दू समाज की व्यवस्था का क्लास, फलतः विधघटन होता 
जा रहा है । आज के बदले हुए युग में हिंप्दू समाज तथा राष्ट्रीय एकता, दोनो है 
हित में, एक ऐसे नये आधार पर हिन्दू समाज का पुरर्सभ्नटन अत्यावब्यक है ज 
लोकतस्त्र के सिद्धास्तों को स्वीकार करे तथा विभिन्‍न धारमिक सम्प्रदायों को ए- 
यूत्र मे आवद्ध कर उनमे एक राष्ट्र की भावना जागूत करते में समर्थ सिद्ध ह 
सके। यदि समस्त देशवासी एक निदिचत उद्देश्य की पूर्ति के लिए एक निदिच 
मार्ग का अवलम्बन न करेये तो ऐक्य कवापि सम्भव नहीं है। राष्ट्रीयता ३ 
मसावना भाषा तथा धर्म के कारण उत्पन्न भेदों से परे है, तथा विभिन्‍न महों 4 
एकता के सूत्र में दृढ़ करने की शक्ति है। हमे निराश होने का कोई कारण न 
है। अन्य स्थानों मे जो बाते सम्भव हो सकी है, यहाँ भी उन्तका कार्यान्वित होः 
अवश्यम्भावी है। किन्तु इसके लिए आवश्यकता इस बात की है कि हम सही व 
को सही ढंग से समझने की तथा कार्य रूप मे परिणत करने की चेष्टा करे। 


विविधता में एकता 


भारतीय धर्म एक उदार और विश्ञाल धर्म है। यह सम्प्रदाय विद्षेष नहीं है । 

यह ठीक है क्रि इसके गर्भ से समय-समय पर अनेक सम्प्रदायों का जन्म हुआ, 
किन्‍्तु यह भी ठीक है कि इन विविध सम्प्रदायों के अतिरिक्त एक ऐसा भी धर्म 
है जिसको सम्प्रदाय की आख्या नही प्रदान की जा सकती। सम्प्रदाय का कोई 
व्यक्ति घिद्ेष प्रवत्तेक होता है, उमके मिश्चित पवित्र ग्रन्थ होते हैं, जो उस 
आदि प्रवर्त्तंक की कृति है अथवा जिसको आदि प्रवरत्तेंक की वाणियों या सवादो 
का संग्रह समझा जाता है। यह ग्रन्थ पवित्र और प्रामाणिक माने जाते हैं । ऐसा 
समझा जाता है कि सब बातों का अन्तिम उत्तर इनसे दिया गया है। जो उस 
सम्प्रदाय के मानने वाले है वहु अपने-अपने पक्ष का समर्थन उसी ग्रन्य का उद्धरण 
देकर करते हैं। कभी-कभी सम्प्रदाय के भीतर मी अनेक वाद अचलित हो जाते 
है, किन्तु इनमे से एक भी ऐसा नहीं है जो ग्रन्थ की प्रामराणिकता को स्वीकार ते 
करता हो, अपने-अपने पविन्न ग्रन्थ के अतिरिक्त वहू आदि प्रवत्तंक को पैगम्बर 
था गुरु मालते हैं। पैगस्थर या शुरू का जीवन-चरित अचुयावियों के लिए पथ- 
प्रदर्भक होता है। साथ-साथ प्रत्येक सम्प्रदाय के कुछ संस्कार और अनुष्ठान होते 
है जो उसको अन्य सम्प्रदायों से व्यावृत्त करते है। इन्हीं के आधार पर हम बता 
सकते है कि अमुक सम्प्रदाय के यह लक्षण हैं। उदाहरण के लिए, हम कह सकते 
है कि इसलाम का मानने वाला वह है जो एक ईइवर में विध्वास करता है और 
मुहम्मद साहब को उनका पँग्रम्बर मानता है तथा कुरान और हदीस को 
भाणिक झानता है। नमाज, जकात, रोजा आदि उसके अनुप्ठान और घाधमिक 
कृत्य है। इन सम्पदायों में से कुछ ऐसे हैं जो सार्वभौमिक होते हैं, अर्थात्‌ उनमे 
सब देश और जाति के लोग सम्मिलित हो सकते है। कुछ ऐसे भी हैं जो स्थानीय 
है, उनका प्रभाव देश विज्ञेष तक ही सीमित रहता है। जो सा्वभोमिक हो जाते 
हैं, उनमें कुछ ऐसी विज्येषता अवश्य होती है जो उनको जाति और देश का अति- 
क्रमण करने में समर्थ बताती है। किन्तु यह सब होते हुए भी यह सब धर्म-सम्प्रदाय 
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विज्येष हैं। इसका अर्थ यह है कि जहाँ इनमें उद्ारता है वहाँ इनमें एक प्रकार वी 
संकीर्णता भी है। अपसे सम्प्रदाय के लोगों को ही यहस्वर्ग या मोक्ष का अधिकारी 
समझते है । चरम लक्ष्य की प्राप्चि का यह एक ही मार्ग मानते है । और यह मार 
वही है जिसका अन्वेषण या निर्देश सम्प्रदाय के जाज्ञाय॑, प्रवत्तक, ज्ञास्ताया 
पैगस्वर ने किया है। जो सम्प्रदाय से बाहर के है उनके लिए स्वर्ग था मोक्ष वही 
है। इसके अतिरिक्त यह तीथबिकों को अर्थात्‌ अन्य सम्प्रदाय के मानने वालो को 
हीम समझते हैं और कभी-क्ती उनके साथ बिद्वेष भी करते है। 

किन्तु जिस भारतीय धर्म का मैंने अपर उल्लेख किया है वह ऐसा नहीं है। 
उम्तका व कोई आादि पवत्तंक है और न उसके कोई ऐसे अनुष्ठान या कृत्य विशेष 
है जिनको हम उनका लक्षण ही बता सकें । उसका कोई एक पत्ित्न ग्रन्थ भी नहीं 
है जिसको वह एकमात्र प्रमाण माने । वह दूसरों के पवित्र प्रन्‍्थों को अपना लेता 
है। यही कारण है कि उसकी व्याख्या नही हो सकती । जैसे ब्रह्म के लिए हम नेति- 
नेति कहते है वेसे ही इसके लिए भी हम इतना ही कह सकते हैं कि यहू अमुक धर्म 
नहीं है, अमुक धर्म नहीं है। किन्तु यह निश्चित रूप से नहीं कह सकते कि यह 
नया है। इसका कोई स्थिर रूप नहीं है। इसमे सदा विकास होता रहता है। यशथ्पि 
हम इसका लक्षण नहीं बता सकते तथापि हम इसके अस्तित्व का अनुभव करते 
हैं। यदि इसे कोई नाम देना चाहें तो हम व्यापक रूप में इसे सनातन धर्म के नाम 
से संकोतिव कर सकते है। किन्तु सनातन धर्म नाम भी आज एक सम्प्रदाय विशेष 
के अर्थ में श्रयुक्त होत। है। इसीलिए इसे भारतीय कर्म कहना पसन्द करता हूँ। 
भारत की अधिकांश जनता इसी धर्म को मानती है। यद्मपि सम्प्रद्ययों का उप 
पर प्रभाव पड़ा है, तथापि मुख्य-मुख्य बातों मे यह आज भी उद्घर है। इस धर्म 
का विश्वास है कि स्वर्ग और मोक्षलाभ के अनेक भार्ग हैं और प्रत्येक व्यक्ति 
अपने-अपने बर्म में रहकर मोक्ष की प्राप्ति कर सकता है। स्पष्ट है कि यह 
साम्प्रदायिक दृष्टि नही है । यह मातता है कि लोगों की रूचि भिल्‍्म-भिन्‍न होती 
है और विविध मार्यो पर चलकर भी एक ही लक्ष्य पर पहुँचा जा सकता है। पुन: 
इसकी मान्यता है कि अनुप्ठान, संस्कार विज्येष सम्प्रदाय विशेष के चिह्न हैं, अमुक- 
अमुक सम्प्रदाय के लोगों को इत कृत्यों को करता चाहिए, किन्तु इसका यह अर्थ 
नहीं है कि दूसरों के लिए भी इनका कोई मूल्य है अथवा चरम लक्ष्य की प्राप्ति 
के लिए इनकी नितान्त आवश्यकता पड़ती है। प्रत्येक धर्म के लिए कुछ अनुष्ठान 
और हइृत्यों की आवश्यकता पड़ती है। इन्हीं के द्वारा जनसमृह का आचरण 
व्यवहार बनता हैं। यह देश और काल पर निभर करता है, किन्तु यह सत्य, 
अधहिसा आदि का स्थान नही ले सकते. किन्तु सम्पदायवादी अपने-अपने अनुष्ठानो 
को बड़ा महृत्त्व देते हैं और जो उनको नही मानते उनके लिए सुक्ष और नि क्यस 
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यह है कि यह किसी एक व्यक्ति को पैयम्बर या गुरु नही मानता ।द्सिरे सम्प्रदाणो 
भुरुओं को अपनाने में इसे झिझक नहीं होती। जहाँ-जहाँ वह विभूतति, श्री और 
ऐडवर्य देखता है उसी को वह ईश्वर के तेज का अश समझता है। हिन्दुओं ने 
भगवान्‌ बुद्ध को भी अवतार माना । वह सब सस्ते को मानता है, सवकी वाणी को 
सुनता है। बह मुसलमान सूफी फकीरो को भी सानता है, उनकी दर गाहु पर भी 
मम्नत करता है | यदि राजनीतिक का रण उपस्थित न हो गये होते तो आज भी बड़ 
ऐसा ही करता, क्योंकि वह सब धर्मो को मोक्ष का उपाय मानता है, इसलिए वह 
धर्म-विरुद्ध प्रचार नही करता और दूसरो को अपने धर्म में दीक्षा देने का प्रण्त्न 
तहीं करता । यदि किसी सम्प्रद्यय के किसी व्यक्ति को उसकी साधना एसन्द है 
तो बस उसे अपने सम्प्रदाय भें रहते हुए उस साधना का साधक बना लेता है, 
धर्म-परिवर्तेत की अनुमति नही देता | यदि उसकी बस्ती के चारो और रहने वाले 
लोग किसी धर्म विशेष मे दीक्षित नहीं है, और उनके प्रभाव में आकर उसके 
आचार-विचार को स्वीकार करना चाहते है, तो वह इसकी सुविधा उत्पन्त कर 
देता है। 
इन्हीं गुणों के कारण दूसरे जो उससे अलश्नग होते है और अपना एक पृथक 
सम्प्रदाय बना लेते है उनको यह अपने से अलग नहीं होने देता । भारतीय धर्म की 
इस अद्भुत शक्ति को विद्वानों ने स्वीकार किया है। भारतीय धर्म में अनेक पंथ 
उत्पन्त हुए । भारतीय जनता ने उनके गुरुओं का आदर किया और अपनी श्रद्धा 
के फूल चढ़ाये । अन्त में आरतीय धर्म की विजय हुई और समाज से अलग हुए 
यह सम्प्रदाय भारतोय धर्म के दागरे में फिर आ गये। यहाँ एक-दो उदाहरण 
देता पर्याप्त होगा । सिख सम्प्रदाय के दशम मुझ ने सिखों का संगठन किया और 
उतको कुछ विशेष चिह्ठ धारण करने की क्षाज्ञा दी। धीरे-धीरे साधारण समाज 
से सिखों का पार्थकय होने लगा, किल्तु हिन्दुओं ने शुकओं की उपासना की और 
उनकी समाज का रक्षक समझ अपने प्रत्येक संस्कार के अवसर पर गुर भ्रन्थ 
साहेब का भी पाठ कराया। धीरे-धीरे यह पार्थक्य दूर होते लगा और सिख 
अपने को हिंन्दू समझने लगे। मेकोलिफ, जिसने ६ जिलों में सि्धों का इतिहास 
लिखा है, पुस्तक की भुमिका मे लिखता है कि सम्‌ १६०४ में सिख युवकों को 
यह कहते देखकर कि वहू हिन्दू है मुझे आरचर्य हुआ और अन्त मे वह इस निष्कर्ष 
पर पहुँचता है कि भारतीय धर्म में एक ऐसी शक्ति है जो उन लोगों को भी अपने 
पास ले आती है जो उससे दूर रहना चाहते है। मध्यग्रुग में सन्‍्त और सूफियी मे 
जो हिन्दू-मुसलमानों को मिलाने का सफल प्रयत्द किया वह भी इसी भारतीय 
धर्म की अन्तरात्मा का प्रदर्शन है। भारतीय मुसलमानों को भी बह मानना पड़ा 
कि बत्येक को' अपने-अपनसे शर्म का आचरण करता चाहिए। दूसरा उदाहरण 
आयेसमाज का है। एक समय था जब जायसमाज के उपदेशक अपत्ती सारी शंबिंत 
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सनातन धर्म की (जिसे यह पौराणिक धर्म कहते हैं) टीका-टिप्पथी में व्यय करे 
थे | आये दिन सनाततियों से उनके वादबिवाद होते थे। इन्हीं के कट प्रचार ने 
भारत धर्म महामण्डल को जन्म दिया था। अब जाज यह टीका-टिप्पणी नहीं के 
बरावर है और शाह्त्रार्थ भी बन्द हो गये हैं! समाज-सुधार की जो' शिक्षा 
आर्यतवाज ते दी उसे सारतीय समाज ने स्व्रीका र-सा कर लिया और जाय॑समाज 
के प्रकर्तक के प्रति अपना! आदर प्रकट कर आवेश्माज के धार्मिक प्रचार के काय॑ 
को एक प्रकार से कुंठित-सा कर दिया । 

जब तक हम भारतीय धर्म के इस महत्त्व को नहीं सम्झेंगे, यह समझता 
कठिन है कि हमने विविधता में एकता का कैसा सफल अन्वेषण किया। हमारा देश 
विशाल है । इसमें अनेक जातियाँ वसती थीं | बाहर से भी समय-समय पर अनेक 
जआतियाँ आकमणक्तारी के रूप में आयी और यहाँ बस गयी तथा भारतीय समाज 
में घुल-मिल गयीं । विभिन्‍न जातियों के अपने-अपने विश्वास थे। इन सबमे 
सामंजरूप करना एक दुष्कर कार्य था और बिना किसी अकार का समस्वय किये 
परस्पर के संघर्ष से समाज की रक्षा करता सम्भव न था। दो ही उपाय भे। था 
ती सबको चाहे इच्छ, से हो सा अतिच्छा से, किसी एक धर्म में दीक्षित कर लिया 
जाता, विविधता की रक्षा करते हुए एकता प्रतिष्ठित की जाती | भारव ने दूधरा 
मार्ग अपनाया। उस समय पहला मार्य स्त्रीकार करना सम्भव भी नथा,और 
यह मार्ग श्रेयस्कर भी न था, इसलिए कुल, देश, जाति के आचार मात्य किये गये 
तथा धार्मिक विश्वासों और सिद्धात्तों क्षी अपेक्षा समाज-व्यवस्था पर अधिक जोर 
दिया गया । ख्तुर्वण्यं और चातुराश्रम के सिद्धान्त को समाज-व्यवस्था का आधार 
बसाया गया और जब देखा कि चार से कही अधिक जाते है तो उतकों चार वर्णो 
के परत्पर के अतुलोम-प्रतिलोम विवेह के आधार पर बना हुआ माता । समा्- 
व्यवस्था के साथ-साथ भारतीय धर्म के तत्त्वों पर जोर दिया गया। अर्थात्‌ एक 
भर विविधता को मान्यता देते हुए समाज के प्रचलित विभागों को चातुर्वष्पे के 
सिद्धान्त के अनुकूल श्रतिपादित करने की चेष्ठा की गयी, जिससे वह एक ही 
समाज के अंग मासे जा सकें और दूमरी ओर ग्रचलित धामिक सम्प्दायों में 
भारतीय धर्म के उदार तत्त्वों को निहित करने का प्रथत्व किया गया । यह उदार 
तत्व किसी एक ग्रन्थ में उपनिवद्ध नहीं हैं। आप इनको उपनिषद्यो में, सच्तों की 
बाणी में, और इनसे भी कही अधिक, सामान्य जतता के जीवन में, बिखरा हुआ 
पायेंगे। 

आध्यात्मिक शिक्षा के क्षेत्र में एकत्व की इसी बुद्धि न योग द्वारा ईहवरवादी, 
अनौश्व रवादी, अनात्मवादी को मिलाया और एक लक्ष्य पर पहुँचाया। यह 
आदचर्थ की बात है कि न्याय, बैद्ेषिक, वेदान्त, बौद्ध, जैन द्दीत सभी थीम द्वारा 
मोक्ष या निर्वाण की आरप्ति बताते है | सामंजस्य की इसी बुद्धि के कारण भारत में 
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रर्भ के नाम पर बहुत कम रक्तपात हुआ | प्रायः सब राजाओं ने मद धर्मों का 
पत्कार किया और घामिक सहिष्णुता की शिक्षा दी। इसी भाव के प्रताप से 
वुललमान बादशाहों ने भी हिंन्दू मच्दिरों को जागीर दीं और आरस्त में ईस्ट 
दुण्डिया कम्पती भी हिन्दू-मुसलमानों के पवित्र स्थानों की देखरेख करती थी। 

भारतीय धर्म का यहू उदार भाव कभी-कभी दुर्वैल हो जाता है, किन्तु इसमें 
सन्‍्देह नहीं कि बार-बार विताड़ित होने पर भी नष्ट नही होता | अभी जब भारत 
का बैंटबारा हुआ और उसके फलस्वरूप हिसा और बर्बरता का तरत रूप देखने 
को मिला तथ मत से विचार आया कि उस उदार भाव की अन्‍्त्येष्टि हो रही है, 
किस्तु थोड़े समय के पश्चात्‌ ही भारतीय हृदय बहुत कुछ निमंल और स्वच्छ होने 
लगा और यह प्रतीति हुई कि वह पुरावा उदार भाव अब भी जीवित है । पण्डितों 
की पाठगाला और विद्वानों की गोष्ठी में तथा तीर्थों में मह झदार भाज नहीं 
मिलेगा। यदि इसे देखना है तो अनपढ़ ग्रामीणों के खेतों और चौपालो में इसे 
ढूँढ़िए । 

यही उदार भाव सब ग्राणियों मे अपने को और अपने में सब प्राणियों को 
देखने के लिए विवश करता हैँ। यही समत्य का योग है। यही उपनिपदों की 
शिक्षा है। इसीलिए कहा गया है कि वह स्वराज्य का अधिगम करता है । किन्तु 
आज की अवस्था में यह अ्रक्नार पृर्णरूपेण सफल नही हों सकता । यह ठीक है कि 
सर्वरूपेण एकरूपता कभी वही हो सकती, विविध्वता का होना स्वाभाविक है, अत: 
समस्वय की बुद्धि की सदा आवश्यकत्ता रहेगी । किस्तु राष्ट्रवाद के युग मे एक देश 
में रहनेबाले लोगों के आचार में अधिक से अधिक साम्य होना चाहिए । रेल, तार 
और विज्ञान विविधता को मिठा रहे है। धर्मे का प्रभाव भी क्षीण हों रहा है। 
आधुनिक सुविधाओं के कारण जनता बड़े-बड़े समुदायों में मंगठित हो रही है। 
रेडियों और प्रचार के अन्य साधन एकता के कार्य को सुलभ बता रहे हैं। हमारी 
पुराती समाज-व्यवस्था छिन्त-भिन्‍न हो रही है। यह जत-जागरण का थुग है। 
सब अपने अधिकारों के लिए संघर्ष कर रहे है। ऐसे युग मे जब तक एकता के 
नये साधन नही निकाले जावेगे, तब तक संघर्ष गौर विद्रोह की सम्भावना बनीं 
रहेगी। भिन्‍्न-भिन्‍त आचार के समुदायों मे तीव्र संघर्ष हो सकता हैं। जब तक 
सबके लिए कुछ ऐसे प्रतीक और उद्देदय न हो जो समाव हैं, तब तक भिन्‍्त-भिन्‍न 
सम्प्रदायों के बीच होसेवाले संघर्ष आज के युग से बड़े भीषण होंगे। जहाँ एक 
ओर झाब्ति और सहयोग के साधन बढ़ रहे हैं, वहाँ दूसरी ओर विहेष और 
विद्रोह के लिए भी सुविधाएँ बढ रही हैं। आज प्रत्येक राष्ट्र को आचार-माम्व की 
चेष्टा करनी चाहिए । जब धर्म के क्षेत्र से जीवन के विविध अंग बहिप्कृत हों रहे 
हैं तब धर्म या सम्प्रदाय का विचार न कर सबके लिए एक ही कानून होता चाहिए । 
एकरूपता का यह कार्य बलपूर्वक वहीं हो सकता, क्योंकि बल का प्रयोग वरते हे 


१६० / साहित्य, शिक्षा एवं संस्कृति 


दीन्न प्रतिक्रिया होती है और विरोध बढ़ जाता है । यह कार्ये सब बालक-बालिकाओं 
की समान शिक्षा-दीक्षा से होगा चाहिए तथा धीरे-धीरे एक वेशभूषा, एक राष्ट- 
भाषा, एक कानून का श्रवर्तत होना चाहिए। आचारों की विभिन्‍नता राष्ट्रीय 
को दुर्बंल करती है। अतः उनमे यथागक्‍्य' एकरूपता लाने का प्रसत्न होगा 
चाहिए। पश्चिम की शिक्षा द्वारा यह कार्य थोड़ा-बहुत सम्पन्न हुआ था, अत परे 
इंग से इस काम को करना है। किन्तु जैसा कहा जा चुका है, विविधता सर्वधा 
नहीं मिट सकती । एक राष्ट्र के भीतर एकरूपता का यह काम हो सकता है, किल्तु 
संसार में तो यह विविधता बहुत दिनों तक रहेगी । शान्ति-रक्षा के लिए तथा 
बुद्ध को रोकने के लिए भारतीय उदार धर्म के तत्त्व की अब भी आवश्यकता है। 
राष्ट्र-राष्ट्र के बीच सौहाद और सहयोग स्थापित करने में इससे सहायता सिश्षेगी । 
इस उदात्त भाव की जाज विशेष आवश्यकता है । केवल थ्रुग के अनुरूप उसके 
बाह्य रूप और आकार को बदलना है ! 

+आल इण्डिया रेडियो, लखनऊ के सौजन्य से 
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व्यक्ति और समष्टि का विवाद बहुत पुरादा है। दाह॑निकों में भी दोनों 
सतवादों के पशक्षपाती पाये जाते हैं। प्लेटो ने अपती रिपब्लिक' में समष्टिवाद का 
समर्थन किया है। हेगेल ने अपने दा्निक विचारों मे इसी वाद को आश्रय दिया 
है। हेगेल के अनुसार सर्व समष्टि के श्तिरूप इस' बाह्य जगत भे सस्थाओं का 
आकार धारण करते हैं। भाषा, राज, कला, धर्म इसी अ्रकार की संस्थाएँ हैं। इन 
संस्थाओं की अन्तरात्मा को आत्मसात करने से ही व्यक्तिगत विकास होता है। 
संस्थाओं के विरुद्ध व्यक्तियों के कोई आध्यात्मिक अधिकार नही है। यह ठीक है 
कि इतिहास बताता है कि संस्थाओं में परिवर्तत होता है, किन्तु यह परिवर्तन 
विद्वात्मा का काम है। विश्वात्मा अपने महाधुरुषों का वरण करता है। यही उसके 
उपकरण हैं। इनसे अच्यत्र व्यक्तियों का कोई हाथ नहीं हीता । १४वों शी के 
अन्तिम भाग में हेगेलवाद का सम्मिश्रण जीवशास्त के विकास-सिद्धान्त से हो 
गया। 'बिकास' (७९०!ए४०॥) वह शक्ति है जो अपने लक्ष्य पे परिणत होता 
है। इसके विरुद्ध व्यक्तियों के भाव और उनकी इच्छाएँ अश्क्‍्त हैं अथवा इन्ही के 
द्वारा विकास! अपना कार्य सम्पन्त करता है। हेगेल के कुछ अनुयाधियों ने सर्व 
समष्टि और व्यक्ति का सामझजस्य करने की चेेष्टा की । उन्होंने समाज को 
समुदाय मात ने सावकर एक अवयदी माता। इससें सस्देह नहीं कि व्यक्तिगत 
योग्यता के प्रयोग के लिए सामाजिक संगठन का होना आवश्यक है। किन्तु समाज 
को अवयवी' मानने का यह अर्थ होता है कि प्रत्येक व्यक्ति का एक मर्यादित स्थाव 
और उसकी एक नियत वृत्ति है और उसकी पूर्ति अन्य अवयवों और वृत्तियों पे 
होती है । इसकी उपसा शरीर से दी जाती है। शरीर के विभिन्‍न अवयवों का 
अच्योन्य सम्बन्ध होता है तथा शरीर के साथ एक विशेष सम्बन्ध होता है। प्रत्येक 
अवयब की वृत्ति नियत है। वह इस विषय में स्वतन्त्र नहीं है। अपनी नियत किया 
को सम्पन्न करने में ही अवयव की कृतकृत्यता है और इती प्रकार शरीर की 
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स्थिति सम्भव है। इस दुष्टान्त को समाज में लागू करने का यह फल होता है कि 
समाज के संगठन मे वर्गों का जो विभेद है उसको दाश्निक आश्रय प्राप्त होता है। 

समाजशास्त्रियों में ऐमें विचार के भी है जो व्यक्ति पर समाज की प्रधानता 
स्वीकार करते हैं! यह समाज का भी अपना एक व्यवितत्व मानते हैं। इनके 
अनुसार समाज व्यक्तियों का समुदाय मात्र नही है। समाज के' व्यक्तित्व को यह 
मानव के व्यक्तित्व की अपेक्षा कही अधिक ऊँचा मानते हैं। इसके अनुसार समुदाय 
तथा समाज, राष्टू, राज्य का ही वस्तुत: व्यक्तित्व है। व्यक्ति एक क्षुद्र, अक्िचन 
अंशमात्र है, समाज रूपी बृहत्‌ शरीर का वह एक तुच्छ कण है। 

इस विच्ार-सरणि का २०वी' शती पर बड़ा प्रभाव पड़ा है। फासिज्म को 
इसी से प्रेरणा मिली थी । राष्ट्र और राज्य सब कुछ है, व्यक्ति कुछ नही है। गष्द 
और राज्य के व्यक्तित्व में अपने' व्यक्तित्थ को बिलीत करने में ही व्यक्तित दी 
सफलता और परिपूर्णता है। इसी विचार ते राज्य को सर्थोपरि बना दिया और 
उसको मनुष्य के जीवन के सब विभागों पर पूर्ण आधिपत्य प्रदात किया । 

इस बिचा र के फैलने के कई कारण है। पूँंजीवादी युग के जनतस्त्र की असफलता 
और बडे पैमाने के उद्योग, व्यापार की अतिशय वृद्धि इसके मुख्य कारण है। राज- 
नीतिक जनतन्त्र व्यक्तिगत स्वातन्ध्य की रक्षा करता है और प्रत्येक व्यक्तित को 
बोट का अधिकार देता है. किन्तु गरीबी और बेकारी की समस्या को हल नहीं 
करता। इसका इलाज तो बह था कि अधूरे जनतस्त को पूणे' किया जाय, आभिक 
क्षेत्र मे भी जननन्त का प्रयोग किया जाय और इस प्रकार व्यक्तिगत स्वातन्त्य की 
रक्षा करते हुए गरीबी और बैकारी को दूर किया जाय। किन्तु ऐसा न करके जन- 

तन्त्र पर ही आक्रमण किया और उसका उपधहास किया गया। इससे जनतत्त्र को 

आधात्त पहुँचा और लोग यह समझने लगे कि राजनीतिक जनतस्त्र एक प्रकार का 
ढोंग है। लोगों का विश्वास जनतन्त्र के उन मूल्यों पर से उठने लगा जिसको पश्चिमी 
यूरोप ने अनेक कष्ट सहुकर और अनेक संघर्षों के पश्चात्‌ प्राप्त किया था। इससे 
फासिज़म को बल मिला | 

पुजीवाद के प्रसार ने छोटे पैमाने के उद्योग, व्यापार को छिस्त-भिलत कर 
दिया। बेको के पास अथाह पूँजी हो ययी और वहू मी इस पूंजी को प्रत्यक्ष रूप 
से उद्योग, व्यवसाय में लगाने लगे। बड़े-बड़े व्यवसाथियों ने छोटे दुकानदारों पर 
भी घावा बोल दिया और उनके व्यापएर को खत्म कर दिया । व्यवसायियों के बड़े 
बड़ें समुदाय बन गये और इनका मुकाबला करना असम्भव हो गया। पूजीवाद 
के विकास का यही प्रकार है। जाभिक क्षेत्र में जब यह व्यवस्था उत्पन्न हो गयी 
तब इसका प्रभाव सामाजिक जीवन पर पड़ने लगा | जिस समाज से घन का सबसे 
अधिक महत्त्व हो उस समाज में आर्थिक पद्धति सामाजिक जीवन के मब आकारो 
को प्रभाधित करने लगती है इसके व्यक्ति का महस््य केवल 
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ग्राथिक क्षेत्र में ही नही किन्तु समस्त जीवत में वेट गया । व्यक्षित एक बड़ी मशीन 
का कलपुरजा मात्र रह गया और बृहूत्‌ समुदाय की तुलना में तुच्छ गौर सगण्य 
हों गधा । इंस परिस्थिति में अपने क्षुद्र व्यक्तित्व के विकास की वात सौचला अर्थ 
शृत्य हो गया, और जो इस प्रकार सोचता है वह समाज का शत्रु हैं और व्यवित- 
ठादी समझा जाता है। राष्ट्र और राज्य के हित ही सर्वोपरि हैं और उनके लिए 
अपने व्यक्तिगत स्वार्थों का बलिदान करता प्रत्येक नागरिक का कर्तव्य है। 
तागरिक अधिकार, व्यक्तिगत स्वातस्त्य जादि व्यथ की बकवाद है, और यदि वस्तुत्त: 
जनसाध्ारण सकल अधिकार और स्वत्व॒ का प्रभव और उद्गम स्थात है तो राज्य, 
जो जनसाधा रण का प्रतिनिधित्व करता है,व्यक्तित पर प्रधानता पाने का अधिकारी 
है। इसीलिए शासक अपने शासन को सच्चा जनतत्त्र घोषित करते हैं। 

समाजवादी भी इस विचारधारा पे प्रभावित हुए । उत पर हेगेल के विचारे 
की छाप है। रैमजे मैकनोवाल्ड तक मे अपने ग्रत्थ भें लिखा है कि व्यवित उस 
देवी घटना का उपकरण मात्र है जिस और सारी सृष्टि बढ़ रही है। राज्य सर्व 
समृष्टि के राजनीतिक व्यक्तित्व का श्रतितिध्ि है, बहू समष्टि के लिए सोचता- 
बिचारता है । 

कुछ समाजवादियों का कहना है कि भविष्य के आदर्श समाजधें प्रनुप्य अपने 
व्यक्तित्व का अनुभव ही नहीं करेगा और हर प्रकार से समुदाय में विनीन हो 
जायेगा। उसका जीवन सामुदायिक जीवन हो जाग्रेगा, उसके विचार, उमकी 
वेदनता और उसकी अभिनापाएँ सामुदामिक हो जायेगी 

यहे विचार-सरणि व्यक्त के महत्त्व की सवंधा विनष्ठ करती है और उसकी 
बलिवेदी पर समुदाय के महत्त्व को बढ़ाया है किन्तु माक्स तथा एंग्रेह्स की शिक्षा 
के यह अति प्रतिकूल है। कम्युनिस्ट मेनिफेस्टो मे माकसे ने कहा है कि प्रत्येक के 
स्वच्छन्द विकास से सबका स्वच्छन्द स्थान होता है। एक दूसरे स्थल्न पर भावसे 
कहते हैं कि अ्रमजीदी तभी स्वतन्त्र है जब वह अपने उपकरणों का मलिक है। बहू 
स्वामित्व दो में से एक रूप धारण करता और जब व्यक्तिगत स्वामित्व का तित्य 
लोप होता जाता है तो उसके लिए केवल सामुदांधिक स्वामित्व रह जाता है। 
समाजबाद के उपक्रम के इतिहास पर यदि हम विचार कर तो मालूम होगा कि वह 
उस पूँजीवादी समाज के विरोध में उत्पल्त हुआ था जो मनुष्य को वस्तु-उपकरण 
बनाकर गुलाम बचाना चाहता था। माकसे व्यक्ति के विकास के लिए समाजवाद 
की स्थापत्ता चाहते थे! समुदाय का अपना ऐसा कोई भान्तरिक माहदर्म्य नही है। 
इसकी आवश्यकता स्वतन्त्रता की गारत्टी देने के लिए है। समाज में रहकर ही 
व्यक्ति का विक्ाम सम्भव है और उद्योग-व्यवसाय के युग में राष्ट्र की सम्पत्ति 
के समाजीकरण से इस स्वतन्त्रता और पूर्ण व्यक्तित्व का आधार सम्भव है। 
किन्तु समाजीकरण का फल यह होता है कि राजकर्मचारियों की प्रधानता हूं 
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जाती है और जब राजनीतिक और आर्थिक शक्तित राज्य में केन्द्रित हो जाती है 
तब सारा झुकाव समुदाय को प्रधानता देने का हों जाता है। तब समुवाग् ही 
सिद्धान्त बन जाता है। और जो आरम्भ में एक लक्ष्य के पाने का उपकरण भा 
था बहू स्वयं लक्ष्य हो जाता है। इस दोष का निवारण हो सकता है और ब्यक्ति- 
स्वातंत्य और सामुदायिक आर्थिक जीवन में कोई नैसगिक विरोध नहीं है। 

समष्टिवाद के विरुद्ध काण्ट व्यक्ति को किसी वाह्म उद्देश्य की पूति का 
साधन नहीं मानता । उसका विचार है कि प्रत्येक मानव स्व॒त: उद्देश्य स्वरुप है। 
उसका महत्व सबसे अधिक है। मानव गौरवपूर्ण है, उसके व्यक्तित्व का विश्वात्र॒ 
सर्वोत्कृष्त नियम है । इसे व्यक्तिवाद कहते है) किन्तु कुछ लोगों ने इसे अति 
व्यक्तिवाद का रूप दे दिया। उनका कहना है कि व्यक्ति के विकास के लिए 
जायदाद पर उसका स्वामित्व होना आवश्यक है। स्वामित्व की कोई प्ीमा 
निर्धारित करनी चाहिए। यह अनियंत्रित उद्योग, व्यापार के समर्थक है। उनका 
भत है कि इस स्वतन्त्रता का प्रतिषंध करना व्यक्तिगत स्वातन्य का प्रतिषे 
करना है । 

वस्तुतः व्यक्षि और समष्टि में कोई नैसगिक विरोध नहीं है। आज के युग 
से आिक क्षेत्र में समुदायत्व अनिवाये है। इस समुदायत्व को स्वीकार करके 
ही हम आगे बढ़ सकते हैं, यही मानव का उत्कृष्ट सुल्य है। उसको पूर्ण विकास 
का अवसर मिलना चाहिए। आज करोड़ों लोग इस क्षवसर से वंचित हैं। 
परिस्थितियाँ ऐसी हैं जो उसको विकास का अवसर नही देती । इन परिस्थितियों 
को बदलना चाहिए। स्वतन्त्र वातावरण में ही व्यवितत्व निखरता है, उसका 
विकास होता है। किन्तु स्वतन्त्रता का अर्थ उच्छुद् लता नहीं है, मर्वादाहीनता 
नहीं है! विकास-प्राप्त मानव सुसंस्कृत है और दूसरों की स्वतन्नता का ध्यान 
रखता है, वह संग्रत होता है । समाज में रहकर ही मानचोचित गुणों का विकास 
होता है। दया, अातृत्व, त्याग आदि गुण समाज में रहकर ही प्रादुर्भूत होते हैं। 
समाज हारा ही भानव का विकास हुआ है। किन्तु यह विकास कुछ मर्यादा 
स्वीकार करके ही हो सकता है । अन्तर इतना ही है कि एक मर्यादा या तियत्रण 
स्वेच्छा से स्वीकार किया जाता है, दूसरा बाहर से आरोपित होता है। समाज में 
रहकर तश्ह-तरह के मियम मानते पड़ते हैं, अन्यथा समाज विश्वुखल हो जाता है 
और किसी को भी विकास का अवसर नही मिलता । अत. सबकी स्वतन्त्रता की 
रक्षा के लिए उचित मर्यादा का स्वीकार करता आवश्यक है। किन्तु यदि राज्य 
की ओर से व्यक्ति की स्वतन्त्रता का अपहरण होता है, थदि उसके नागरिक 
अधिकार सुरक्षित नही हैं, यदि उसको' अपने भावों के व्यक्त करने तथा इसरो के 
साथ सहयोग कर किसी उद्देश्य की प्राप्ति के लिए संगठन बनाने की स्वतन्त्रता 
नहीं है तो व्यक्ति के विकास में बाधा पहुँचती है ' 
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प्राचीन भारत में दर्णाश्रम की व्यवस्था थी। इसकी रक्षा करता राज्य का 
कतव्य था। सामाजिक संगठन में राज्य का हस्तक्षेप नहीं होता था ! समाज वर्णों 
में विभक्‍त था। प्रत्येक वर्ण की जीविका नियत थी, सामाजिक नियन्त्रण कछ 
बातों में कठोर था। खानपान, विवाह-सस्वन्ध और जीविका के विषय में कठोर 
नियन्त्रण था। किन्तु विचार की स्वतन्त्रता थी । आप चाहे ईश्वर के अस्तित्व की 
मानें या न मारते, आपका धर्म चाहे वेदबाह्य हो, आप समाज से बहिप्कृत नहीं 
हो सकते | किन्तु जिस काल में प्रतिलोम विवाह माना था, उस काल में प्रतिलोग 
विवाह करमे' पर समाज से पृथक होना पड़ता था और जिस काल मे केवल सबर्ण 
विवाह की ही अनुज्ञा थी, उत्त काल में असबर्ण विवाह करने पर समाज से अलग 
होना पड़ता था। इसी प्रकार अन्त्यज अपनी जाति के रिवाज और नियमों से 
बँधे हुए थे। जो अधिकार द्विजों को प्राप्त था वह शूद्रों और दूसरे लोगों को नहीं 
था। आजीविका के कुलाभत होमे के कारण और प्रत्येक वर्ण की आजीबिका के 
नियत होने के कारण स्वाभाविक विकास में रुकावठ होती है । किन्तु जो संन्यास 
ग्रहण करता था और घरबार छोड़कर आध्यात्मिक चिन्तन में लगता था उसके 
लिए सामाजिक नियम नही थे। भ्रमण सब कोई हों सकते थे और निःश्रेयत्ष की 
प्राप्सि के लिए प्रयत्तशील हो सकते थे। मोक्ष परम पुरुषार्थ है। उपनिषदों में 
लिखा है कि मनुष्य से श्रेष्ठत्तर कुछ तही है। स्वर्ग और नरक भोग-पशृमियां हैं। 
भसुष्य-जन्म' मे ही मोक्ष की साधना हो प्तकती है। भव-चक्र से छुटकारा पाना 
और सब बच्धचनों से विनिर्मुक्त होता जीवन का चरम लक्ष्य ममझा जाता है। संद 
दर्शनों का ध्येय मोक्ष, अपवर्गं, निःश्रेमस या मिर्वाण है। इस अर्थ मे सब दर्शन 
मोक्षद्ञास्त्र है। जो परम पुरुषार्थ के लिए यत्नशीन है वह साधारणजन के समात 
आचरण नही करता | उसकी चघर्या भिन्‍न है। उत्तका समाज में मबसे अधिक आदर 
होता है । उसके लिए समाज के बन्धन नहीं है। अतः हमारे देश में आध्यात्मिक 
जीवन के विषय में व्यक्ति-स्वातस्ूय था। किन्तु सामाजिक बन्धन कुछ बातों मे 
कठोर था। प्राचीन' काल में सब देशों में अपने समाज पर व्यक्ति को वहुत कुछ 
आश्रित रहना पड़ता था। यही बात यहाँ भी थी । इमीलिए व्यक्ति पर समाज 
का नियन्त्रण भी अधिक था। सम्मिलित कुल की प्रणाली में कुछ का कठोर 
नियन्त्रण होता है। कुल इकाई समझा जाता है, व्यक्षित नहीं । मनुष्यों का संगठन 
कुल-कबीलों से गुजरकर राष्ट्र के स्तर तक पहुँचा है और भब वह सव साधन 
एकत्र हो रहे है जो एक संसार, एक राज्य की भावत्रा को साकार कर सकते है। 
परिचम यूरोप का व्यक्ति किस प्रकार कुछ और धार्मिक संस्थाओं के नियस्त्रण 
से स्वतन्त्र हुआ है और किस प्रकार उसने राज्य के विरुद्ध लड़कर वागरिक 
अधिकार प्राप्त किये हैं इसका इतिहास बड़ा रोचक है। भाचीत काल में हमारे 
यहाँ राज्य की ओर से कोई ऐसे नियन्त्रण न थे जितसे विधार-स्वातन्त्य को क्षति 
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पहुँचे । समाज का नियन्त्रण अवध्य था। उसकी ओर से भी विचार की स्वतल्नतत 
में कोई बाधा न थी। किन्तु कुछ विषयों में कार्य दी स्वतन्त्रता वे थी। समृष्ि 
का इन विषयों में व्यक्ति पर अक्षण्ण अधिकार था । 

यह स्पष्ठ है कि व्यवित को अमर्यादित स्वतन्त्रता नही दी जा सकती, व्योति 
सब व्यक्तियों की स्वतस्त्रता की रक्षा करनी है। मर्यादा को स्वीकार करके हनी 
व्यक्तित्व का विकास सम्भव है। व्यक्ति को स्वीकार करना पड़ेगा। यह ठीक है 
कि व्यक्त पर परिस्थिति का प्रभाव पड़ता है, किन्तु यह भी सत्य है कि व्यक्ति 
परिस्थिति को बदलता है। मानव और प्रकृति की एक-दूसरे पर क्रिया-प्रतिक्रिया 
होती रहती है । जीवन और समाज स्थिर नहीं हैं। उनको बदलने की आवश्यकता 
पड़ती रहती हैं। यदि व्यक्ति की स्वतन्त्रता का लोप हो जाय और कानून, 
परम्परा और रूृढ़ि द्वारा उसको स्वतन्त्र रीति से सोचने और काम करने का 
अधिकार न दिया जाय तो समाज की उन्नति का क्रम बन्द हो जाय और मानबो- 
ल्तति असम्मव हो जाय। इतिहास बताता है कि जिस समाज में व्यक्ति को 
स्वतन्त्रता का अपहरण किया गया और राज्य या समाज' की ओर से विचारों का 
दमन हुआ उस समाज में गत्यवरोध हुआ और उसका 'ह्वास और पतन हुआ। 
विचार और संस्था के इतिहास में एक समय आता है जब वह जड़ और स्थिर 
हो जाती है। परिस्थितियाँ बदल जाती है और नये विचारों और मग्री संस्थाओं 
की भाँग करती है। किन्तु पुराने विचार और पुरानी सस्थाएं मनुष्य पर प्रभाव 
जमाए रहती है कि वह नये सिरे से सोचते को तैयार नहीं होता। भतः समाज के 
स्वस्थ जीवन के लिए ऐसे केन्द्र चाहिए जहाँ से पुराने विचारों और संस्थाओं की 
आलोचना! होती रहें और जिनसे नये विचारों के उपक्रम में सहायता मिलती रहे 
जिसमें जीवन का प्रवाह कभी रुके नहीं और जीवन किसी सोते मे आबद्ध न हो। 
इसके लिए विचार-विनिमय की स्वतन्त्रता अपेक्षित है। 

यदि प्रत्येक अपनी मर्यादा को समझे तो व्यक्ति और समष्टि में कोई झगड़ा 
नहीं है। आखिर, यह व्यक्ति का विकास है क्या ? अपनी निहित शक्तियों का 
पूर्ण आविर्भाव ! यह कार्य समाज में रहकर ही होता है, अन्यथा नहीं । ज्यो्म्यो 
समाज ऊचे स्तर में उठता है, त्यों-त्यों व्यक्तित्व के विकास की गहराई बढ़ती जाती 
है। एक कबीले के व्यक्ति और राष्ट्र के व्यक्ति की प्रस्पर तुलवा करने से मालूम 
होगा कि राष्ट्र के विच्चार, अनुभव और कल्पना में कितना आकाशं-पांताल का 
अन्तर हो गया है। धीरे-धीरे व्यवितत्व समृद्ध होता है। पुत्र; एक अस्तर्राष्ट्रीय 
व्यक्षित, जो सकल्न घिएंव को अपने व्यक्तित्व में समा लेता है, राष्ट्र की सीमा का 
उल्लंघन करता है; जाति, धर्म, रंग का भेद न कर मनुष्य मात्र के अति आदर 
और प्रीति का भाव रखता है तथा विश्वबन्धुत्व की भावना से प्रेरित हो अपने 
पब कार्यों को करता है। उसके व्यक्तित्व की उदारता समृद्धि तथा वैषित्य रा 
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क्या कहना ? उसकी युक्ष्म दृष्टि, उसकी गम्भीर और कोमल अनुभूति सकल 
विश्व से उसका तादत््म्य स्थापित करती है। ऐसा मनुष्य जगद्वन्ध है। ऐसे 
व्यक्तित्व के लिए स्वच्छन्द वातावरण चाहिए । अतः व्यक्ति और स्माप्ट के बीच 
सामजस्य का हीना जरूरी है। समाज का उचित हस्तक्षेप कहाँ और किम दरज 
तक हो सकता है तथा वह कोन-सा क्षेत्र है, उसकी क्या सीमाएँ हैं, जिसमे व्यक्ति 
का एकमात्र आधिपत्य होना चाहिये, इस बातों का सिर्णय होना आवहयक है । 
हमारे समाज सें विचार-स्वातल्थ्थ रहा है। इसके कारण धामिक सहिष्णुता 
भी रही है। इसी कारण आज भरी हम स्त्रियों को या हरिजयों को राजनीतिक 
अधिकार देने का विरोध नही करते। यूरोप को या रोमन कैथोलिक और प्रोटेस्टेटों 
को बोट के साम|त्य अधिकार के लिए कितना संघर्ष करता पड़ा है! हाँ, हमारे 
यहाँ सामाजिक अधिकार देने के लिए अवश्य विरोध किया जाता है, क्योंकि 
सामाजिक सर्रंथन ही हिन्दू धर्म की विशेषता है। इस विधार-स्वानत्थ्य की जो 
हमारी सबसे बड़ी निधि है, हमको रक्षा करनी है और उसकी युग के अनुकुल 
वृद्धि भी करनी है। बिशादरी के बन्धन ढीले हो रहे हैं, व्यक्ति उनके कठोर 
नियन्त्रण से मुक्त हो रहा है। किन्तु एक ओर अति-व्यक्तिवाद का भय हैं और 
दूसरी जोर यह भय है कि कहीं भविष्य में अति-समष्टिवाद व्यक्ति को ग्र सित न 
कर ले । हमको इत दोनों भयो का प्रतिकार करना है और एक ऐसी व्यवस्था के 
लिए यत्नशील होता है जो व्यक्ति और समष्टि का उचित समन्वय कर सके | 
इसमें सन्देह नहीं कि मायव से श्रेष्ठतर कोई वस्तु नही है। किल्तु यह भी सत्य है 
कि समाज में रहकर ही मानव इसका अधिकारी बन सकता है। ममाज से बहु 
अपनी शकितियों के विकास के लिए सामग्री पाता है, समाज में ही वह अपनी 
शक्तियों का अग्रोग कर उनको विकसित करता है और समाज को ही अपना सर्वस्द 
देकर पूर्ण और क़ृतकृत्य होता है 
“आल इण्डिया रेडियो, लखनऊ के सौजन्य से 


(2. 


हज 


समाज और प्रेस 


लोकतन्त्र की रक्षा और उन्‍नति के लिये प्रेस की स्वतन्त्रता आवध्यक है। 
प्रेस का मुख्य कार्य नागरिकों को राजनीतिक शिक्षा देना है जिससे वह अपने बोर 
का उचित उपयोग कर सके । सावजनिक प्रश्नों पर अपना मत निरियत के वे 
लिये प्रत्येक व्यक्ति को अधिकतर प्रेस पर ही निर्भर करना पड़ता है, क्योंकि प्रेग 
के द्वारा ही उसको उन घटनाओं का ज्ञान होता है, जिनके जाते बित्ता कोई मत 
स्थिर नहीं किया जा सकता । किन्तु यह मानना पड़ेगा कि किसी एक समाघाए 
पत्र के लिए सब घटनाओं का उल्लेख करना सम्भव नही है, क्योंकि घटनाये वर- 
गिसत हैं। इसलिए यह आवश्यक है कि पतन्न-पत्रिकायें बहुत बड़ी संस्यापे 
प्रकाशित हों, जिसमें एक विचारशील नागरिक कई पत्र पहकर घटनाओं का 
संग्रह करे और इस प्रकार वस्तुस्थिति की अच्छी जानकारी प्राप्त करे। आसभ 
में राजनीतिक शिक्षा देने के लिए ही प्रायः राजनीतिक पत्रों का प्रकाशन हुआ 
करता था | प्रकाशकों में व्यापार-बुद्धि नही थी। यदि कोई आर्थिक लाभ होता 
था तो यह आनुर्षगिके था । विविध राजनीतिक दल अपने विचारो का प्रचार करे 
के लिए पत्रों का प्रकाशन करते थे । इनके सम्पादक सार्वजनिक नेता या विचार 
होते थे और सम्पादकीय लेखों में एक विशेष राजनीतिक दृष्टि का प्रतिपादन करो 
थे। किन्तु ऐसे पत्रों के पढ़ते वाले बहुत थोड़े ही' होते थे । जनता पर इनका प्रत्यक्ष 
प्रभाव नहीं पड़ता था। एक तो अधिकांश जनता साक्षर न भरी; दूसरे, कम पहे- 
लिखे लोगों मे विचारश क्ति नहीं होती | इसका परिणाम यह होता था कि स्वतल् 
देशों में शासक वर्ग और परतन्त देशों में शिक्षित वर्ग ही इत पत्रों को पढ़ा 
करते थे । 

अपने देश में श्री मोतीलाल घोष, लोकमान्य तिलक, श्री अरविन्द घोष, श्री 
सुरेन्द्रनाथ बनर्जी, श्री विपिनचन्द्र पाल, लाला लाजपतराय, श्री गणेबशकर 
विद्यार्थी आदि सभी पत्रों के सम्पादक थे । जो नेता स्थयं सम्पादक न थे, उनके भी 
अपने पत्र थे | इन पत्रों को सदा घाटा रहा करता था। सार्वजनिक चदे से है 
हनका कास चलता था इनमे से यदि किसी की लिमिटेड कम्पनी बनी भीतर 
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उसमें हिस्सा लेने वाले मुनाफे की आशा से हिस्सा नहीं लेतेवि। वे यही समझते 
ये कि हम दान दें रहें हैं। किन्तु धीरे-वीरे देश में उद्योग-ब्यवस्ताथ की वृद्धि होने 
लगी । इस विंबिध कारणों से प्रेस भी धीरे-धीरे व्यापार की दृष्टि से चलाया जाते 
लगा। यह स्पष्ट है कि इस काम में पूँजीपतियों को बड़ी सुविधा है। पूँजी के बढ़ने 
से उद्योग-व्यवसाय के मालिकों की शक्ति बढ़ जाती है और जब प्रजा के हाथ में 
राजनीतिक शक्ति के आते का सुयोग प्राप्त होता है, तव स्वभावतः यह वर्ग उ 
बक्सि को अपने अधीन करने, कम-से-कम नये शासक वर्ग को प्रभावित करने, की 
चेष्ठा करते लगता है। लोकमत को प्रभावित करने का सबसे अच्छा साधन प्रे्ठ 
है। इसलिए पूंजीपतियों की दृष्टि प्रेस पर पड़ती है और अनेक प्रकार मे वह 
उस पर अपना नियन्त्रण प्राप्त करता चाहते हैं। गत महायुद्ध में भारतीय पूँजी 
की वृद्धि अति मात्रा में हुई है और युद्ध के कारण संसार के समाचार जानने की 
उत्सुकता भी सर्वसाधारण में बढ़ गयी है। इस परिस्थिति से लाभ उठाना पूँजी- 
पतियों के लिए स्वाभाविक था। इंसी का फल है कि आज कई देनिक पत्र पूजी- 
पतियों ते खरीद लिए हैं। इनके लिए नये पत्रों की स्थापना कठिन होती है, क्योंकि 
जनता में इनकी साख नही है! जनता तो राष्ट्रीय विचारों का ही स्वागत करती 
है। इसलिए ये पुराने पत्रों को, जिनकी प्रतिष्ठा कायम हो चुकी है, खरीद लेते हैं 
और ऐसे ही सम्पादकों को नियुक्त करते है, जी राष्ट्रीय विचार के भाने जाते हैं। 
इतकी नीति भी राष्ट्रीय होती' है, बयोंकि यदि वे ऐसा न करे तो उतका पत्र लोक- 
प्रिय ले हो। पुनः राष्ट्रीय नीति को अपनाने में इनका हर तरह से लाभ ही है, 
क्योंकि उसके सफल होने से भारतीय उद्योग-व्यवसाय ब्रिठिश पूँजी से स्वतस्त 
होता है और उसको प्रसार के लिए अवकाश मिलता है तथा वे जनता का सद्भाव 
भी प्राप्त करते हैं। किन्तु वे अपने पत्रों द्वारा अपने वर्ग के हितों का अनेक प्रकार 
से समर्थन भी करते रहते है । उम्र राजनीत्ति से वे सदा धबराते हैं और जिटिश 
साम्र/ज्यवाद से समझौते के अवसरों को कभी नहीं खोते। नेताओं का आशीर्वाद 
प्राप्त करने की इनकी सदा चेष्ठा रहती है और उत पर समय-समय पर ये अपना 
प्रभाव भी डालते रहते हैं। आजकल अपने देब में कुछ प्रमुख पूजीपदियों के अपने 
पत्न है। इनको एक पत्र से सन्‍्तोष नहीं है। एक-एक के पास तीत-तीन चार-चार 
पत्रों की लड़ी है। विड़लाजी 'हिन्दुस्तान टाइम्स, लीडर और 'सर्चलाइट' के 
मालिक हैं, हिन्दी में 'हिन्दुस्तान'! और 'भारत' इनके पत्र हैं। डालमिया साहब भी 
धीरे-धीरे पत्रों के मालिक होते जा रहे हैं। बम्बई का 'टाइस्स ऑफ इण्डिया और 
दिल्‍नी का नेशनल काल' इन्होंने खरीद लिया है। दक्षिण में गोयवकाजी का 
“इण्डियन एक्सप्रेस' और 'दिवमणि' (तमिल) है। कलकत्ता से भी इण्डियन एक्स* 
प्रेस का एक संस्करण निकलता है। दूसरे दर्जे के व्यवसायी भी, जो राजनीति में 
कुछ रस लेते हैं, इस ओर अभ्नसर हो रहे है। सिद्दीकी साहुद का मुस्लिम लीगी पत्र, 
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मोनिंग न्यूज' कलकत्ते से निकलता है। उनके पास यदि पन्नों की लड़ी नही 
तो बह कम-से-कम एक पत्र तो अपना अवश्य रखना चाहते है। आजकल का 
अच्छी पूंजी के दैनिक पत्र नहीं चल सकते । पूंजीपतियों ते दैनिक पत्रों का स्टेज 
काफी ऊँचा कर दिया है। उनमें समाचार और लेख पर्थाप्त मात्रा में रहो ँ 
मैगजीन सेक्शन भी रहता है ! यदि पुराने पत्र अपने स्टैण्डडे को ऊँचा त करें और 
इन विशेषताओं को न अपनावें तो वे चल नही सकते । पूँजी की कमी से बह ऐग! 
प्रायः कश नहीं पाते है और इसलिए वे पंजीपतियों के हाथ में चले जाते हैं। 
यह तो आज की अवस्था है। अभी बहुत कम पत्र पूंजीपतियों के अधीन 
है। पर ज्यों-ज्यों शिक्षा का प्रसार होता जायगा, त्यों-त्यों अधिकाधिक पत्र पूरी 
पतियों के हाथ में चले जायेंगे और जब देश को राजनीतिक स्वतस्वत प्राण 
जायगी, तब हमारे देश में भी 'प्रेस मैगनेट' तैयार हो जायेंगे। उस समग्र पत्रों वा 
रूप और उद्देश्य एकदम बदल जायगा। स्वतन्त्र होने की प्रेरणा तो रहेगी नहीं। 
नये आधार पर दलों की सुष्दि होगी और नये प्रइन सर्वसाधारण के सामने होंगे। 
आशिक अश्तों का महत्व बढ़ जायगा। पूँजीपतियों के गुट अपने स्वा्ों की पूर्ति ई 
लिए लोकमत को तथा देह की गवर्नमेंट को प्रभावित करेंगे। शिक्षा के प्रमारहे 
कारण पाठकों की संझ्या नित्य बढ़ती जायगी और उनकी पिपास। की तृप्ति कल 
के लिए सभाचार-पत्रों की सख्या भी बढ़ेगी। अनिवार्य शिक्षा के फलस्वरूप जनता 
में समाचार जानने की उत्सुकता तो बढ़ेगी, किन्तु अपने स्वल्प ज्ञान के कारण क्‌ 
उन समाचारों के महत्त्व को आके न सकेगी । उस समय विचारकों और सा- 
नीतिज्ञो के पन्ने के ग्रपहक अपेक्षाकृत कम होगे। व्यापारियों को अच्छा मौका 
मिलेगा और व्यापारियों के पत्र अधिकाधिक प्रकाशित होने लगेंगे, जिनका एक 
मात्र ध्येय जनता को अपनी ओर आक्ृृष्ठ करता होगा। जमता को राजबीतिएं 
केवल समाचार से ही रुचि होती है। उनकी विशेष अशिरुचि युद्ध के त्माधार, 
पुरुप-स्त्री के सम्बन्ध के किस्से, खेल-कूद तथा अपराध के समाचारों में होती है। 
इसलिए ऐसे पत्रों में ऐसे समाचार काफी रहते है । सस्ती कहानी और कविता भी 
लोकप्रिय होती है। अत: जनता को सुरुचिपृर्ण साहित्य देता तथा सार्वजनिद 
प्रश्नों पर भत निश्चित करने में उनकी सहायता करना इन पत्रों का सक्ष्य कौ 
होगा । हमारे देश में ऐसा समय ज्ञीघ्र आने बाला है। 
इंगलेड का उदाहरण हमारे सामने है। वहाँ १८८० में पहला कामूत ग़् 
हुआ था, जिसके द्वारा शिक्षा सर्वसाधारण के लिए अनिवार्य की गईंगी।झ 
कावून के प्रयोग में आने से कुछ वर्षों के अनन्तर समाचार पढ़ने वालों की' हंझ्ा 
में वृद्धि हुई और लाड्ड तार्थ क्लिफ ने इस तयथे वर्ग की मनोवुत्ति का अध्ययतकर 
उसकी अभिरुचि के अनुकूल पत्र विकाला। उन्ही के अनुसार एनका उद्दे् श 
व्यापारी था। अपने मालिकों को (बोटरों को) शिक्षित करने के लिए १८७५ भा 


जस्श्का 
अलनकए + ॥ताफशटीस्सत-नटाकिपीपपनकदनाा किनिलन+ दम ..७-०००३-५..आ४॥:दरी ० सहमत “ अने ० पर कबमन... 4 4 अदा +-दका+पकक नविलं८< 2० क५त 
फडे। % 2>- दे कथन 


समाज आर प्रस् / १७६ 


कानून पास हुआ था कि तु शासक बग इतना ही चाहता था कि मतदाता लिख 
पढ़ सक और कुणल मजदूर बच सक अपना मालिक बनाना तो उनके विचारा 
से बहुत दूर था। वह कहते थे कि मतदाता हमारे मालिक हैं, जिस प्रकार हम 
किसान को अश्नदाता कहते हैं । 

ताथ्थ क्लिफ के विचार के पत्र-मालिक अपने बचाव में कहते हैं कि सर्वे- 
साधारण जो चाहते है वही हम उनको देते है। हम स्वसाधारण के लिए राज- 
तीतिक शिक्षा की व्यवस्था करने के लिए नहीं हैं। इन पत्र-सालिकों का गठबन्धन 
विज्ञापन देने वाली फर्मो से हुआ और आपस के सहयोग से दोनों फलने-फूलने 
लगे! 

इस परिवततन से पत्र जगत भे बड़ी हलचल मची | 'ठाइम्स' और 'मैन्चैस्टर 
गाजियन' अपन! स्वरूप बदलने के लिए विवश हुए किन्तु उन्होंने अपने मूल ध्येय 
का परित्याम नहीं किया । अभैक पत्र बन्द हो गये या नये पत्र-व्यापारियों दाश 
खरीद लिए गये । पुराने स्वतन्त्र विचार के सम्पावक धीरे-धीरे लुप्त होने लगे, 
पन्नों पर व्यवस्थापकों का अधिकार हो गया। आज सम्पादक की अपेक्षा व्यव- 
स्थापक का स्थान ऊँचा है, उसी का अधिक मान और उसी का अधिक पुरस्कार 
है। कुछ पत्रों को जीवित रहने के लिए अपने ढग को बदलना पड़ा। उनको आदव्च 
और व्यापार के बीच समझौता करना पड़ा । आज उन्ही पत्रों की अधिक बिक्री है 
जिनमें अपराध, स्त्री-पुरुष का सम्बन्ध और खेले के समाचार अधिक रहते हैं। 
यद्यपि ये पत्र शुद्ध व्यापार की दृष्टि से चलाये जाते हैं तथापि इनकी सहानुभूति 
पूँजीपतियों के साथ होती है। अपने मालिकों के विशेष राजनीतिक विचारों को 
भी यह परिलक्षित करते है। धीरे-धीरे इनमें शक्ति के लिए प्रबल इच्छा उत्तत्त 
होती है और यह राजनीतिक क्षेत्र में प्रवेश करते है। इंगितों पे जनता के विचार 
कैसे मोड़े जा सकते हैं और उनके भावों का उद्देक कैसे हो सकता है, इस शास्त्र में 
वे व्युत्पन्त होते है और राजनीति में वे अपने सानव ज्ञान का उपयोग करते हैं। 
अपने विज्ञापनदाताओं का भी इनको लिहाज करना पड़ता है क्योंकि इनकी जाय 
का मुख्य स्रोत विज्ञापन ही है। 

समाचार-पत्नों के क्षेत्र में भी एकाधिकार होता जाता है। आज का युग पूंजी 
के एकाधिकार का है। फिर पन्नों का व्यवसाय इससे कैसे बच सकता था ? इंगलेंड 
के प्रेस मैंगनेट कुछ थोड़े से पत्नो से सन्तुष्ट नही हैं। उन्होंने स्थानीय पत्रों पर भी 
धावा बोल दिया है। पत्न-व्यवसायियों के गुद्दों ने स्थानीय पत्रों मे से बहुतों को 
खरीद लिया है। सबकी नीति लब्दन से निर्धारित होती है। आज केम्जले 
प्रेत का बोलबाला है। जहाँ जाइये, वही आपको इसका अख़बार मिलेगा। यहीं 
अवस्था अभेरिका में होती जा रही है। अभी हाल में वहाँ की सिनेठ ने एक कमेटी 
नियुक्त की थी। उसकी रियोर्ट है कि १६४१-१६४४ में केवल २ प्रतिशत फमों 
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में मजदूरों की पूर्ण संख्या का ६२ प्रतिशत काम करता रहा है और बडे 
व्यवसा्ियों का प्रेस पर अधिकार वढ़ता जाता है ॥ 
रिपोर्ट मे कहे है कि “स्वतत्त्र रूप से आलोचना तथा अनुसन्धान का होन। 
तथा विविध दुष्टियों का स्वच्छन्द रूप से व्यक्त हीना लोकतस्त्र के लिए आवश्यक 
है । अत: हमकी इस बात्त से चिन्ता है कि (१) हमारे नागरिक प्राय एक ही दरिक 
पत्र खरीद सकते है और (२) बहुतो के लिए यह पत्र एक ही पत्र-लड़ी की दृषि 
पाठकों के सम्मुख उपस्थित करते है। यद्यपि समाचार-पत्रों की बिक्री ऋषश- बे 
है तथापि अमेरिका से पत्रो की संख्या वियत ३० बर्षो में तेजी से घटी है।-बढ 
बहुत कम समुदाय ऐसे है जिसके समाचारों का एक से अधिक विवरण प्राप्त हो 
अन्तत: समाचा र-पत्रों के संग्रह करने का काम केवल तीन प्रेस-सबिसों हे 
हाथ में है और पत्र-प्रकाशकों मे रेडियो-क्षेत्र पर भी आक्रमण कर दिया है। प्‌ 
१६०६ में लगभग २,६०० दैनिक पत्र थे और २ करोड़ ४२ लाख प्रतियो की बिक्री 
थी, १६३२ में देनिक पत्रों की संख्या घटकर १,७८६ हो गई किन्तु उनकी बिल्ली 
की संख्या लगभग दुभुनी अर्थात्‌ ४ करोड़ ३४ लाख हो गयी । आज तक ह्पी 
प्रकार पत्रों की संख्या का क्वास तथा बिक्री की संख्या मे वृद्धि होती गयी ।” रिपो्ट 
में भागे चलकर यह भी बहा गया है कि पत्र-लड़ियों द्वारा तियत्रित्त पत्नोंको 
संख्या का अनुपात तेजी से बढ़ रहा है। सन्‌ १६४० में इनके नियंत्रण मे समस्त 
बिक्नी का ४० प्रतिशत था और केवल १८१ ऐसे नगर थे जहाँ एक से अधिक पत्र 
पाये जाते थे जिनकी आपस में होड़ थी तथा ८८ प्रतिशत अभेरिकनों की बस्तियों 
की केवल एक ही पत्र नमीव होता था और इस प्रकार एक ही दृष्टि उनके सामने 
उपस्थित की जाती थी । 
एकाध्चिकार के युग में प्रबल पूंजीवादी राष्ट्रों का यही हाल है। किन्तु थे 
राष्ट्र लोकतन्त्र के भी समर्थक हैं, चाहे यह लोकतन्त पूंजीवादी ही क्यो न हो। 
अतः इस देशो के विधारशील व्यक्ति इस अवस्था को देखकर नोकतन्त्र के भविष्य 
के सम्षन्ध में बहुत चिन्तित हो गये है। उनका कहना है कि यदि लोकतज्त को 
चिंक्ृत होने से बचाना है तो प्रेस के सम्बन्ध मे कुछ करना चाहिए। इसलिये 
इंगलेड में पालियामेट के कई सदस्यों ने प्रेंस की जाँच करने के लिए एक कमीशत 
की माँग की है। कोई भी समाजवादी यह नहीं चाहेगा कि राज्य का प्रेस यर 
नियंत्रण हो। किन्तु आज की वहाँ की अवस्था भयावह है । जब तक इसमें परि- 
च्तेत नहीं होता तब वक लोकतन्त्र ख़तरे में है| हमारी समस्या यह है कि हम 
किप्त प्रकार प्रेस की स्वतन्त्रता को सुरक्षित रखते हुए समाचार-पत्री का सदृपयोग 
जनता की शिक्षा के लिए कर सकते हैं। हमको प्रेश्न को जनता की शिक्षा के लिए 
उत्तरदायी बनाना है और साथ-साथ प्रेस की स्वतन्त्रता की भी रक्षा करनी है। 
हमको भनुष्य के उत्तम 'स्ब' को जगाना है और आज जो व्यापारी पत्र मलुध्य की 
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अधम मतोवृत्ति को जागरूक करते है और उसकी कुरुचि को व्यापार के लाभ के 
लिए उत्तेजित करते हैं, उतकों हमें रोकता है । हमको इसकी भी व्यवस्था करनी 
है कि जनता के सामने उभय पक्ष उपस्थित किया जा सके, जिसमें वह विचार कर 
उचित निर्णय पर पहुँच सकें, ऐसा वहीं कि केवल पूँजीपतियों का ही पक्ष उनके 
सम्मुख हो । 

लार्ड नार्थ क्लिफ ने इंगलेंड के पत्र-जगत्‌ में ऋन्‍्ति उपस्थित कर दी थी। 
किन्तु इधर सर्वसाधारण के लिए शिक्षा का मापदण्ड ऊँचा कर देने से तथा 
नागरिकों और सैनिकों में प्रौढ़ शिक्षा की व्यवस्था कर देने से एक ववीन युग का 
आरम्भ हो रहा है! वहाँ जनता में उच्च शिक्षा के प्रचार में वृद्धि होने से पाठकों 
का एक तया वर्ग उत्पन्न हो गया है, जो केवल समाचारों से मस्तुष्ट नहीं है और 
जिसे सनसनीदार खबरें पसन्द नहीं है| वह देश-विदेश की समस्याओं और उलझनों 
को समझना चाहता है। उसमें छिछलापन नहीं है। वह युग की समस्याओं का 
गर्मी र अध्ययन करना चाहता है। वह ऐसे ही पत्र पसन्द करता है जो इस कार्य 
से उसकी सहायता करने की क्षमता रखते हो। किस्तु अभी व्यापारी पत्नो का 
प्रभाव कम नहीं हुआ है और नये प्रकार के पत्रों को प्रतिष्ठा प्राप्त करने मे अन्ी 
समय लगेगा । 

हमारे देश में नाथ क्लिफ के युग की अभी सूचना ही मिली है, किल्तु प्राथमिक 
शिक्षा और प्रसार के साथ-साथ हमारे यहाँ भी बही अवस्था उत्तन्त हो जाग्रेगी 
जो इंमलेण्ड मे उन्‍नीसवी शताब्दी के अन्त में हुई थी। वहाँ की अवस्था नित्य 
बिगड़ती जाती है. और आज इंगलेड निवासी इस विषय में चिन्ता प्रकट कर रहें 
हैं। क्या हमारा यह कतेव्य नहीं है कि हम इंगलेंड के अनुभव से शिक्षा लें और 
अपने समाज को उन बुराइयों से बचाने का आज से ही प्रयत्व करें। 

केवल प्राथमिक शिक्षा से हमारा काम नहीं चलेगा | मौलिक शिक्षा की 
पद्धति को कार्यान्वित करने से ही हम मतदाताओं को इस योग्य बना सकते हैं कि 
दे प्रश्नों पर सूक्ष्म विचार करना सीखें। सच्ची लोकततन्त' की स्थापना के लिए 
शिक्षित और सतत जागरूक जनता का होना आवश्यक है और यह उद्देश्य केवल 
लिखना-पढ़ना सिखा देने से सिद्ध नही होगा | जनता को सुसंस्कृत बनाने का महान 
उद्योग ही लोकतन्‍त्र की स्थापना में सच्चा सहायक हो सकता है। अभी हमको 
बहुमत का आदर करता सीखना है और सीखना है शान्ति के साथ वाद-विवाद 
करना और अपने मिर्णयों मे तर्क और युवित को ऊँचा स्थान देना। जो राष्ट्र जात- 
पाँत के भेदों से जर्जरित हो रहा है और जिसका समाज ऊँप-तीच के भेद-भाव पर 
आश्रित है, उसके लिए जो कार्यक्रम बनाया जाय उसमे शिक्षा को उत्तम स्थान 
देना चाहिए। अब समय आ गया है जब हमारी आँखे अतीत से हटकर भविष्य की 
ओर होनी चाहिये । अत्तीत के बोझ से तो हम दबे जाते हैं। बुद्धिमान पुरुष मुर्दो 
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के लिए नहीं लड़ता । अब हम ऐसे कमजोर भी नहीं है जो हमको अतीत के गैर 
के बल पर दुनिया की आँखों में अपने को ऊँचा उठाने की आवद्यकता हो। इस 
सम्बन्ध में कालेमावर्स नें लिखा था--- 

“क्या वह ग्रेस, जिसका व्यापारिक लाथ के लिए संचालन होता है और 
जिसका इस प्रकार नैतिक पतन हो जाता है, स्वतन्त्र है ? इसमें सन्देह नहींदि 
लेखक को जिन्दा रहने और लिखने के लिए धन कमाना जरूरी है, किन्तु उसको 
थत कमाने के लिए ही जिन्दा रहना और लिखना नही चाहिए। प्रेस की पहली 
स्वतन्त्रता इसमें है कि व्यापार से उसका छुटकारा हो ) जो लेखक प्रेस के पतन के 
लिये जिम्मेदार है और जो उसको अर्थ का दास बना देता है, दण्ड पाने के योश 
है और इस आरमि्भिक दासता के लिए दण्ड वह बाह्य दासता है जिसे प्रेत का 
नियंत्रण कहते हैं अथवा कदाचित्‌ उसका जिन्दा रहता ही उसका दण्ड हैं।”' 
(काले माक्स, अर्ली राइटिग्ज, पु ० ४० ) 

पूँजीवाद के आज के युग में पूँजीवादी राष्ट्रों मे प्रेस की ऐसी ही दुर्दशा होगी। 
एकमात्र समाजवाद ही प्रेंस की वर्तेमात दासता को दूर कर सकता हैं। तमाज- 
वादी समाज में ही व्यक्तित्व के पूर्ण विक्रास की संभावना है। आज के समाज में 
रुपये का बड़ा जोर है। मनुष्य की माप रुपये से होती है। यह सब बदलना है। 
समाज में जीवन के सच्चे साम/जिक और आध्यात्मिक मूल्यों को प्रतिष्ठित कला 
है। जो लोग इष्टत्व-अनिष्टल्व की छानबीन कर सब्बुद्धि से प्रेरित हो कल्याण- 
कारी कार्यो मे अग्नसर हैं वही पूंजीवाद के अभिशाप से समाज का परित्राण कर 
सकते है | 


१. 'जनवाणी' दिसम्बर, १६४६ 
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विश्वससाज में आज केवल सामाजिक क्रान्ति ही नहीं हो रही है, किस्तु 
विश्व के विचारकों में भी एक आध्यात्मिक उधल-पुथल भची है। एटम बम के 
आविष्कार ने इन विचारकों को भविध्य के सम्बन्ध मे गम्भीरता के साथ विचार 
करने के लिए विवश कर दिया है। फासिस्टवाद और नाजीवाद के मौलिक आधार 
के अध्ययन ने भी भविष्य के सम्बन्ध में सन्देहू उत्पल्त कर दिया है। समाजबाद से 
जिनको बड़ी आशा थी, जिन्होंने रूम के समाजवाद में अपने त्वप्नों को स्थल रूप 
धारण करते देखा था और जो इस कारण स्वयं कश्युनिस्ठ पार्टी के आदरणीय 
सदस्य हो गये थे, उनमें से कई विचारक रूस के ममाजवाद का विक्ृत रूप देखकर 
इतने क्षुब्ध और निराश हुए कि वह रूस के कट्टर विरोधी बन यये और धीरे-धीरे 
उनमें से कुछ की धारणा हो गई कि माक्संवाद मे ही कोई ऐसा मौलिक दोप है, 
जिसके कारण यहू विकार उत्पब्त हुआ है। महायुद्ध के बाद से एक निश्चित योजना 
के असुसार अपने आशिक जीवन का संगठन करना प्रत्येक राज्य के लिए प्राय 
अनिवायं-सा हो रहा है। इस अथनीति का परिणाम क्या होता है, इसको भी इस 
विचारकों ने रूस तथा जर्मनी में देखा है। उनका कहता है कि इस प्रकार की अर्थे- 
नीति का एक परिणाम यह होता है कि नोकरशाही का बाहुत्य हो जाता है तथा 
सामाजिक जीवन के प्रत्येक विभाग पर राज्य का वियंत्रण हो जाता है, जो 
लोकतन्त्र तथा मानव-स्वतन्बता के लिए अत्यन्त भयावह है। इन विधारकों का 
कहना है कि यह अर्थनीति ही अधिनायकत्व को जन्म देती है। 

आज का युग बहुसमाज का युग है। इस थूग में समाज प्रयुप्त जौर निश्चेष्ट 
नही है। पूंजीवाद ने जनता के महत्त्व को बढ़ा दिया है। पूँजीवाद को अपने भुवाफे 
के लिए असंझ्य मजदूरों को कल-कारखानों में लगाता पड़ा । पीरे-धीरे यह मजदूर 
अपनी संस्थाओं में संगठित होने लगे तथा अपनी माँगो को पुरा करने के लिए 
हडताल करने लगे। धीरे-धीरे क्रान्तिकारी बुद्धिजीडियो ने उनको समाजवाद की 
विचारधारा दी और मजदूर वर्ग को ही इस नई विचार-पद्धति की मुज्ञ भिति 
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बनाई । पूंजीवाद के गर्म से एक नए समाज की सृष्टि होने लगी। मजदूर समाज 
मजबूत होने लगा | रूस में मजदूरों की पहली सफल कऋान्ति हुई और इंगलेड में 
मजदूरों का राज्य स्थापित हुआ ! इन विशेष कारणों से यह स्पष्ट इंगित होता है 
कि एक यश की परिसमाष्ति और दूसरे युय का उपकम हो रहा है। अत. वह शी 
सामान्य जन की शती कहलाती है । आज बहुजन के हितों की उपेक्षा नहीं की जा 
सकती । आज जो कोई शासक हो उसे जनता के ताम पर ही शासन करना होगा। 
ऐसी परिस्थिति में जनता के विचारों से अवगत रहना तथा उनका नियंत्रण करता 
राज्य के लिए आवश्यक है। इसलिए जिस तरह कारखानों मे बड़े पैमाने पर 
विविध बस्तुएँ तैयार होती है, उसी तरह राज्य की ओर से विचार भी तैयार किये 
जाते है । ब्राडका स्टिंग पर राज्य का नियंत्रण इसीलिए होता है। आज साम्राणिक 
नियंत्रण के लिए नये उपकरणो का प्रयोग करने के लिए राज्य बाध्य है। विज्ञान 
में इन नए उपकरणों और साधतो को हमारे लिए उपलब्ध किया है। कई साम्रा- 
जिक प्रणाजियाँ प्रचलित हो गई है। यद्धि लोक-कल्याण के लिए इनका उपयोग 
किया जाये, तो समाज का मगल हो सकता है। किन्तु यह भी स्पष्ड है कि यह 
राज्य में असीष बक्ति को केन्द्रित कर देती हैं और यदि इनका दुरुपयोग हो तो 
अमंगल ही अमंगल है । 

उदाहरण के लिए, रण-पद्धति मे ऋन्तिकारी परिवस्षेत हो गये हैं। नूतन 
अस्त्रों का आविष्कार हो गया है और नरसंहार अत्यन्त युलभ हों गया है। इन 
आविष्कारों ने मुट्ठी-भर लोगों के हाथ में शक्ति केन्द्रित कर दी है। जहाँ यहू 
विदेशी आक्रमण से देश की रक्षा करने में अधिक समर्थ है, वहाँ इन्ही साधनों पे 
जनता के विप्लव को अधिक सुभभता से दबा सकते है । 

कुछ विचारकों का कहना है कि यह सामाजिक अशालियाँ स्वतः ने कल्याण 
करने वाली हैं और त अमंगल करते वाली है। जिसके हाथो में इन सवीन अस्त्रों 
का प्रयोग है, उनकी इच्छा पर यह निर्भर करता है कि इनका सदुप्योग होगा 
अथवा दुरुपथोंग । किन्तु यह निश्चित नही है कि शासकों की इच्छा कसी होगी। 
इस अभिश्चितता के कारण वह इत सामाजिक प्रणालियों के पक्ष मे नही हैं! इनका 
दुरुपयोग होते उन्होने देखा है। बहु देखते हैं कि निश्चित योजना के अनुसार जो 
अर्थतीति निर्मित होती है उसकी दिशा अधिन।यकत्व की ओर होती है। वह दोनों 
को कार्य कारण के रूप में देखते है। अतः: वह इसको स्वीकार नही करते कि ऐसे 
उपाय भी हो सकते है, जिनका आश्रय लेकर हम इस अर्थतीति से लाभ उठाते हुएं 
समाज की रक्षा उसके दोषों से कर सकते हैं। फासिस्टवाद की बर्बरता वह अपनी 
आँखों देख चुके है। संसार ने लोकतन्च की रक्षा के लिए एक महान युद्ध रचा और 
ताजी शक्ति का अन्त किया। अब वह यह चाहते हे कि समाज का एक ऐसा रूप 
हो जिसमें पुन. फासिस्दवाद का जन्म न हो सके । उतका विचार है कि जब तक 
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यह अर्थनीति रहेगी उसका भय पुनः-पुनः उपस्थित होता रहेगा। 

यह विचारक इसलिए किसी निश्चित योजना के आधार पर किसी अर्थ॑त्रीति 
का निर्माण नहीं चाहते । यह सबसे अधिक महत्त्व लोकतत्त्र, मानव-स्वतस्व॒ता 
तथा व्यक्षितत्व की परिपुर्णता को देते हैं और क्योंकि इसके मत में ऐसी अर्थनीति 
इन सिद्धान्तों की पोषक नहीं है, वरंच उसके द्वारा इनको क्षति पहुंचती है । अत 
वह ऐसी अर्थतीति के विरोधी हैं। वह जानते हैं कि पुजीवादी समाज में विषमत्ता 
और अस्तव्यस्तता रहती है, किन्तु इनके मत में यह सब बर्दाश्त किया जा सकता 
है, यदि मानव-स्वतस्त्रता की रक्षा हो सके । इसी कारण कुछ विचारक स्वच्छन्द 
व्यवसाय के पक्षपाती है। अमेरिका का उदाहरण देकर वह यह सिद्ध करना चाहते 
है कि साधारण जन की आशिक अवस्था पूंजीवादी समाज में भी उत्तत हो सकती 
है। उनका विचार है कि गैर सरकारी व्यवस्था अच्छी और रुस्ती होती है औौर 
उससे स्वतन्त्रता की भी' रक्षा होती है। इनका कथन है कि लोकतन्च का आ्यधार 
आशिक क्षेत्र की स्वतन्त्रता ही है और यदि राज्य का नियन्त्रण आर्थिक क्षेत्र पर 
होता है तो उससे लोकतनत्र का ह्वास होता है। 

थोड़े-से ऐसे विचारकों की दलीलों का खण्डन करना कुछ कठिन नही है। 
यह अवध्य सच है कि निश्चित योजना के आधार पर निर्मित अर्थनीति से लोक- 
तनन्‍्त्र को भय है, किन्तु ऐसा नहीं है कि इस भय के निराकरण का कोई उपाय 
नही है। पुन: जब यह स्पष्ठ है कि आज के युग में ऐसी अर्थनीति को अपनाना 
अनिवाये हो गया है, तो उसके दोषों के निरसन का उपाय प्तोचना ही पड़ेगा। 
हमारे भत में ऐसी अर्थवीति और लोकतन्त्र तथा मानव-स्वतत्तता के बीच साम- 
जस्य स्थापित हो सकता है। इस सम्बन्ध में कई सुझाव रखे गए हैं। कुछ व्यवस्ताय 
ऐसे हैं जिनका केन्द्रीकरण नितान्त आवश्यक है। कित्तु अन्य व्यवसायों का 
विकेन्द्रीकरण होने से लोकठसन्त्र को व्याघात नही पहुँचता | पुनः कार्पोरेशन तथ्य 
स्थानीय जनसंस्थाओं के अधीन व्यवसायों को ले करलोकतन्त्र की रक्षा हो सकती 
है । सहयोग समितियों द्वारा विविध छोटे व्यवसायों को संचालित करने से भी 
अधिनायकत्व का दोष बचाया जा सकता है। 

पुन: सामान्य जनता लोकतन्त्र के महत्त्व को तभी समझ सकती है जब उसके 
रोटी-कपड़े का प्रदन हल हो । अमेरिका का उदाहरण सर्वत्र लागू नहीं होता । वह 
लोकतन्त्र अधूरा है जो समाज की आर्थिक विषमता को दूर करने में मसमर्थ है। 
जो तृप्त है, जिनके आगे कोई ऐसी कठित आर्थिक समस्या नहीं है, वह अवश्य 
मानव-अधिकारों की स्वतन्त्रता का महत्त्व समझते है। किन्तु जो बेकार हैं अथवा 
आशिक कष्ट में है, बहु केवल भाषण की स्वतन्वता से सल्तुष्ट नहीं हो सकते । 
सामान्‍्यजन की सांस्क्ृतिक उन्नति के लिए उसकी आ्िक स्थिति की उन्लति 
आवश्यक है । 


१७८ / साहित्य, शिक्षा एवं सस्कृति 


कुछ ऐसे भी विचारक हैं जिनकाविश्वास मनुष्य पर मे उठ गया है। तेतिकता 
का ह्वास देखकर ही उनकी आस्था उठ गई है। पहले ईश्वर भे लोगों का बदल 
विश्वास था । विज्ञान ने इस विश्वास को खोखला बना दिया और १६वीं शी भे 
मानव की प्रतिप्ठा हुई तथा जीवन में नए भूल्यों की स्थापना और जीवन के नए 
मूल्यों की सृष्टि हुई। इनमें ही मानव-स्वतन्त्रता और लोकतन्त्र है। किन्तु संहार 
के तए साधनों के प्रयोग से तथा सत्य की अग्नतिष्ठा होने से हमारे आदशे भी नष्ट 
हो रहे है। आज लोग यथार्थवाद की पूजा करते है और आदश्षंवादियों को पूर् 
और पागल समझते है। परिस्थिति के अनुसार आचरण करना ही सबसे बडी 
बुद्धिमत्ता समझी जाती है; सानो जीवन का कोई गम्भीर उद्देश्य ही नही रह 
गया हैं! मानव-बुद्धि पर से इन विचारकों का विश्वास उठ-सा गया है और वहु 
लोकतन्‍्त्र को उचित प्रेरणा देने में अपने को असमथ्थे पाते हैं। इससे भी गम्भीर 
किसी आदर्श की उनको तलाश है। वह पुनः धर्म में शरण लेते हैं। गूरोप के 
विचारक ईसाई धर्म की पुन: स्थापना करता चाहते हैं। उनका विचार है कि 
ईसाई धर्म से ही लोकतनन्‍्त्र तथा समता के सिद्धान्त निकले है। अतः स्वभावत 
उनकी दृष्टि ईसाई धर्म की ओर जाती है। पोप के शासन मे शान्ति भी थी और 
पविविध राज्यों के बीच मगैत्री भी। आज बह देखते है कि विविध राज्य एक-दूसरे 
के बैरी हैं और वह यह भी समझते हैं कि किसी एक राज्य का समस्त संप्तार पर 
आधिपत्य कायम करके घिदव-शाच्ति नहीं हो सकती | अतः: वह पोप का शासन 
फिर से प्रतिष्ठित करना चाहते हैं। कुछ विचारक अध्यात्मवाद में ही शान्ति 
पाते है । 

हमारे मत में मानव के ऊपर इतना अविश्वास करने का कोई कारण नहीं 
है । जीवन के नए सामाजिक और आध्यात्मिक मूल्य प्रेरणा देने के लिए पर्याप्त 
हैं। इन मूल्यों पर जिनका अटल विश्वास है वह उन पर उसी प्रकार दुढ रह 
सकते हैं, जिस प्रकार धामिक व्यक्ति दुःख-यातना भोगते हुए भी अपने घामिक 
विश्वास पर अठल रहता है। आज के युग में सामाजिक अवस्था का पूर्ण परिचय 
प्राप्त कर रचनात्मक ऋान्तिकारी योजनाओं को कार्यान्वित करने की क्षमता 
रखनेवाला व्यक्ति ही कुछ कर सकता है। सामाजिक संगठन में बिना महान 
परिवतेन किये हमारा जिन्दा रहना भी कठिन है। समाज के प्रश्न धर्म के दामन 
में मुंह छिपाने से हल नहीं होंगे। समाज की उन्सति करने का एक वैज्ञानिक तरीका 
है। उसको अपनाना होगा । पोप का शासन फिर से प्रतिष्ठित नहीं हो सकता। 
हाँ, उसके ब्रभाव का दुरुपयोग प्रतिक्रियावादी शक्तियाँ आज भी कर रही है। 
इस विज्ञान के युग में रहस्यवाद की प्रतिष्ठा करता कठिन है। विज्ञान का सदु- 
पयोग कीजिये; समाज में आदश्शों की प्रतिष्ठा कीजिये: मनुष्य के चारित्य की 
ओर ध्यान दीजिये नकि विज्ञान को छोड बातों को फिर से 


विचारकों के सम्मुख एक नई समस्या [१७३ 


जिन्दा कीजिये ! मनुष्य के चारिव्य पर उसकी परिस्थिति का प्रभाव अवश्य पड़ता 
है, किस्तु व्यवित्गत चरित के गठत की ओर भी ध्यान देवा चाहिए। विद्याचरण- 
सम्पल्त्र व्यक्ति ही समाज का सच्चा लेतुत्व कर सकते हैं। सामाजिक प्रणालियाँ 
स्वतः कुछ नहीं कर सकती, जब तक उनको कार्यान्वित करने वाले सर्वभूतहितरत 
नहीं होते, सामाजिक परिस्थिति के अनुकूल प्राणी होने से ऐसे व्यक्तियों की समाज 
में वृद्धि होगी। जब सामाजिक स्थिति जटिल होती है तभी उसको सुलझाने के 
लिए महापुरुष जन्म लेते है और आर्त जनता उनका स्वागत करने के लिए तैयार 
होती है। आज का विचार-विमर्श तथा स्थिति को सुधारने के लिए बताए गये 
अनेक सुझाव इस बात को दिखाते हैं कि समाज के हृदय का मन्धन हो रहा है। 
समस्या उत्पन्त हो गई है, उसका हल भी हमको प्राप्त होगा। हम आज बच्चकार 
में ढ्ठोल रहे है, किन्तु प्रकाश भी अवश्य दिखाई देगा और समाज का अन्त में 
निस्तार होगा। किन्तु आज तक जो उन्तरति हुई है, उसको ताक पर रखकर नहीं, 
वरंच उसका उत्तम उपयोग करके ही हमारा अभीष्ट सिद्ध होगा। 


सांस्कतिक स्वतन्त्रता का प्रइन 


संसार के कई भागों में लिखने, ब्रोलने और संगठव करने की स्वतन्त्रता नही 
है, और यह कहना गलत है कि रूस ने ही ऐसा करने का ठेका ले रखा है। इज्लैड 
की परम्परा ही ऐसी रही है कि वहाँ के नागरिकों को थे सब स्वतन्त्रताएँ प्राप्त 
रही है | अमरीका में भी कुछ हद तक ऐसी स्वतन्त्रता रही है, किन्तु वहाँ अब यहु 
संकुचित होती जा रही है। थुनिवर्सिटियों से विचार-स्वतस्तता थीरे-बीरे छीगी 
जा रही है, वहाँ कम्युनिस्टों को दूँड-ढूँढ़कर उन्हें पदच्युत किया जा रहा है। 
शिक्षा-संस्थाओं की स्वतन्त्रता विलुष्त हो रही है। जनतन्त्र के अन्तर्गत शिल- 
भिल्‍न प्रकार की विचारधाराएँ रह सकती है जो परम्परानुकूल न हों, अधिकारियों 
के विरुद्ध हों । किन्तु वहाँ अब कम्युनिस्ट' विचार अनभरीकी घोषित कर दिया 
गया है। इसका प्रभाव इज्ज लण्ड पर भी पड़ा है। वहाँ भी धीरे-धीरे स्वतन्त्रता मे 
कभी हो रही है! वहाँ भी विदेशों से होनेवाले सम्मेलनों में भाग लेने पर रोक 
लगायी जा रही है । अभी तक रूस ही अपने यहाँ के वैज्ञानिकों को, विद्वानों कों 
बाहर के सम्मेलनों में जाने से रोकता रहा है | इधर चीन भी रूस का पदानुम्रण 
कर रहा है। पेकिंग युनिवर्सिटी के अध्यापकों को दीक्षित करने का आदेश दिया 
गया है! उन्हें भ्री इन्द्रात्थयक मौतिकवाद पढ़ना पड़त! है । उनके लिए माक्सवाद 
की शिक्षा आवश्यक कर दी गयी है। इस प्रकार रूसी घेरे में विचार-स्वातस्थ्य 
का अभाव है, पर अमरीका में पुर्ण विचार-स्व॒तन्त्रता है, यह समझना गलत है। 
अमरीका में भी अब रोकथाम शुरू हो गयी है, अन्य विचारों की उतनी स्वतन्त्रता 
नहीं रह गयी है। ऐसे लोग सरकारी नौकरियों से हुटाये जा रहे हैं, सन्दिग्ध 
व्यक्तियों का पता लगाने के लिए आदेश दिये गये है । किन्तु भारत में इसके 
उदाहरण स्वल्प हैं। मैं इस बात से सहमत नहीं हूँ कि हमारे देश में लिखते या 
बोलने की स्वतन्त्रता नही है । यहाँ यह अजीब प्रइन है। किप्तु अभी विधान में 
सशोधन हुए हैं, पहले की नागशिक स्वतन्त्रता पर रोकथाम लगायी गयी है। 
इंघर विचार-स्वातस्थ्य को रोकने की चेष्टा हो रही है। परन्तु ऐसी रोकथाम को 
कुछ राजाज्ञाएं प्रत्येक देश में जायी रहती हैं! इसको लेकर विधार-स्वातन्त्प का 


मा आम 


सास्कृतिक स्वतस्व्रता का प्रदन / १८१ 


आन्दोलन करने की स्थिति नहीं है। ऐसे अल्दोलन की जरूरत रूस, यूरोप, 
अमरीका में होनी चाहिए। अगर देश में अधिनायकतन्त्र हो तो इस आन्दोलन 
का चिज्वेष महत्त्व होता है क्योंकि उसमें भाषण, लेखन तथा संगठन की स्वतन्त्रता 
बिल्कुल नहीं रहती हैं। आज हमारे देश में फास्रिस्ट राज नहीं है, नागरिक 
स्वतल्त्ता पर कुछ नियस्त्रण लगा दिये गये हैं, पर इसने से ही फासिज्म वही झा 
जाता। इसलिए हमारे देश के साहित्तथिकों में सांस्कृतिक स्वत्तता की चर्चा कुछ 
क्त्रिम-सी है। पाव्चात्य देशों में जहाँ ऐसी स्वतन्त्रता पर रुकायटें हैं वहाँ ऐसे 
आन्दोलन की आवश्यकता है। अगर हमारे देश में भी ऐसी स्थिति उत्पन्न होती 
है तो यहाँ भी उसकी आवश्यकता पड़ेगी । 

इसे प्रसंग में मैं यह स्पष्ठ कर देना चाहता हूँ कि आशिक और राजनीतिक 
स्वतन्त्रता बेजोड़ नहीं हैं । दोनों में म्रित्तर सम्बन्ध हैं, उन्हें एक-दूधरे से पृथक 
नहीं किया जा सकता है । जीवन का विभाजन नहीं किया जा सकता है। इसी 
प्रकार किसी राष्ट्र की आन्तरिक और बैदेशिक नीति में सवंथा अल्नगाव नही हो 
सकता है। उच्त दोनों में असामज्जस्य हो सकता है और इसके अवेक कारण हैं। 
इगलैण्ड में ही आस्तरिक नीति काफी प्रगतिशील है, पर वैदेशिक नीति पुरानी, 
कजरवेटिव पार्टी की ही है। इसके ऐतिहासिक कारण हैं। जीवन सरल रेखा नहीं, 
उसकी गति टेढ़ी-मेढ़ी होती हैं। सामान्यतः दोनों नीतियों में सामंजस्थ होता 
चाहिए, एक का दूसरे पर प्रभाव पड़ना चाहिए । इसी प्रकारजहाँ आथिक जनतस्त 
हो वहाँ राजनीतिक जनतन्त्र न हो, ऐसा मैं नही मातता । इसके विपरीत रूम में 
भी यही बात सत्य है। समाजवाद ही पूर्ण जनतन्त्र है, बाकी सब अधूरा है। 
राजनीतिक जनतन्त की मजदूर वर्ग को बहुत बड़ी आवश्यकता है, अन्यथा जर्मती, 
इटली में फासिज्म के विरुद्ध सभी प्रगतिशील शक्तियों का संयुक्त मोर्चा न बनता । 
पुँजीवाद में राजनीतिक जनतन्त्र और समाजवाद में केवल आंधिक जनतस्त्र है, 
ऐसा कहना अआआामक है। अमरीका और रूस में विरोध होने पर दोनों प्रकार के 
जनतन्त्र को एक-दूसरे का विरोधी कहना गलत है। आज विश्व में कहीं पूर्ण 
जनतन्त्र नहीं है। लेनिन ने रूस से जनतन्त्र को व्यापक आधार पर प्रतिष्ठित 
किया, किन्तु धीरे-धीरे वह सीमित होता गया। औद्योगिक जनतन्त्र, विधान में 
निशुल्क शिक्षा आदि की जो व्यवस्था थी, उसमे परिबर्तत हो गया। लेनिन के 
बाद धीरे-धीरे नियन्त्रण झुरू हो गया। लेनिन ने स्वथ लिखा है कि जहाँ राज- 
नीतिक जनतत्त्र नही है वहाँ आर्थिक जनतस्त्र भी विक्ञत हो सकता है। वास्तव में 
साम्यवादी देशों में दोनों प्रकार का जनतन्त्र होना चाहिए, किस्तु रूस मे ऐसा न 
होने के कारण दोनों में स्वाभाविक विरोध होने की आशंका उत्पत्त होती है । 

किन्तु हमारे देश में इस प्रइन को महत्त्व देना कृत्रिम है। यहाँ दोनों के लिए 
एक ही साथ, युगपत्‌ प्रयत्न होना चाहिए, दोनों में कोई विरोध नही है। इसीलिए 
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पमाजवादी पार्शी दोनों पर जोर देती है क्योंकि आगे चलकर कहीं एक जततत्त 
हो, पर दुसरे का लोप न हो जाय । अतएव दोनों पर समान रूप से जोर देगा 
आवश्यक है, किन्तु युरोप, अमरीका के कारण यहाँ भी ऐसी चर्चा खड़ी हो गयी 
है। एक देश की चर्चा का दूसरे में अन्चानुकरण होने लगता है। हमारे देश मे रोटी 
का सवाल सबसे महत्त्वपूर्ण है। सांस्कृतिक स्वतन्बता कुछ मात्रा मे उपलब्ध है, 
उसकी अभिव्यक्ति में प्राय: कोई बाधा नहीं है । अगर संसार में ऐसा कोई बड़ा 
आन्दोलन खड़ा होता है तो उसकी चर्चा यहाँ अवश्य होती चाहिए, पर यह स्पष्ट 
हैं कि भारत से इसका कोई सीधा सम्बन्ध नहीं है। विश्व में इस समय विज्वार- 
स्वातन्त्य में काफी कमी हो रही है, हमें इस खतरे से आगाहू अवश्य करता 
चाहिए । पाश्चात्य देशों में कहा जा रहा है कि एशिया में भी विचार-स्थातर्य 
का खतरा उपस्थित हो गया है। वे लोग एशिया को इस भूलावे में डालना चाहते 
हैं कि यहाँ कम्युनिज्म आ जाते से स्वतन्त्रता नहीं रह जायगी। यह उनका गृह 
लह्देश्य रहता है, किन्तु यहाँ जो रोटी के प्रश्न को हल करेगा वही स्वतस्त्रता के 
प्रश्न को भी हल करेगा । अगर जनतवन्त्र के प्रति, विचार-स्वातण्थ्य के प्रति विशेष 
आग्रह है तो वह रोटी के सवाल से ही हल हो सकता है। कोई विचारों की बाढ़ 
को अमरीकी डालर से, पश्चिम की सहायता से रोकना चाहे तो भूख॑ता है। ब्यांग 
काई शेक को सब कुछ सहायता दी गयी, पर वे अपनी रक्षा न कर सके | विधारो 
की बाढ़ सब बाँधों को तोड़कर बह जाती है। एशिया में समाजबाद की स्थापना 
से रोटी का प्रइ्त और जनतन्त्र की समस्या, दोनों हल होगी । पूंजीवाद में इस 
बाढ़ को रोकने की शर्वित नही। भूखों के लिए विचार-स्वातत्त्थ का मृल्य नहीं, 
अपडढ़ के लिए लेखन-स्वातन्त्य का क्‍या महत्व ? विचार-लेखन के स्वातन्त्य की 
पेट भरने पर आवश्यकता होती है, फिर भी यह निम्भ-मध्यम वर्ग की आवाज है 
ओर इसका कम महत्त्व नहीं । नवीन विचार, नवीन दर्शनों की सृष्ठि वे ही लोग 
करते हैँ। मैं उनकी माँग का उपहास नहीं कर सकता । वे ही लोग इस काम को 
कर सकते हैं । जब साधारण जनता की पेट की भूख तृप्त होगी तो उसमें भी इसकी 
भूख पैदा होगी और यह सर्वथा उचित है। एशिया में पहला प्रइ्न आधिक 
स्वतन्त्रता का है, पर विचार-स्वतन्त्रता को ताक पर तर रखिये। समाजवाद गे 
आशिक ओर राजतीतिक--- दोनों प्रकार की स्व॒तन्वता भ्राप्त होगी । 
जहाँ तक व्यक्ति और समाज का प्रदन है, मैं दोनो की मानता हूँ । अगर व्यक्ति 
सभाज में न रहे तो दया, सेवा, उद्धरता का माव ही नहीं रह सकता । जंगल में इन 
मूल्यों का विकास नहीं हो सकता है। वनवासियों की दृष्टि में इसका विशेष महत्त्व 
नहीं । दूसरी ओर व्यक्ति समाज में उत्पन्त होता है, पर प्रकृति की स्वयं एक गविति 
होने के कारण वह प्रकृति तथा समाज को बदल सकता है। वह एक चिन्तनशीत् 
माणी है। अतीत को धारण करता और मविष्य की कल्पना कर सकता है व्यक्ति 
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एक क्रियाशील शक्ति होने के कारण परिस्थिति को बदलते हैं, पर दोनों की 
मर्यादा है। अगर हम परिस्थितियों का इतता भाग मान ले कि हम उनके दास 
है तो हम कुछ नहीं कर सकते । पर मनुष्य से उस पर कितना प्रमुत्व स्थापित कर 
लिया है। दूसरी ओर समाज के सामुदायिक वन जाने पर उसके भी कुछ अधिकार 
हो जाते हैं जिसे व्यक्ति को मानना पड़ता है। दोनों में स्वच्छःदता नहीं चन 
सकती है। दोनों की मर्यादा स्वीकार करने पर ही व्यक्ति का विकास हो सकता 
है तथा समाज की रक्षा हो सकती है। हाँ, व्यकित को समाज का कशपुर्जा नहीं 
बनाया जा सकता । 


स्थास ओर बर्मा के कुछ संस्मर्णा 


प्रचीनकाल में भारतीय विचारधारा का दक्षिण-पुर्वी एशिया के देशों पर 
गहरा प्रभाव पड़ा था। वस्तुतः इन देक्षों की सम्भता की उनन्‍्तति का कारण 
अधिकांशतया हिन्दुस्तान ही है। शिक्षित स्थामी तथा बर्मी इस सॉस्क्रतिक ऋण 
को बिता किसी हिचक के स्वीकार करते हैं। यह सच है कि ब्रिटिश शासनकाब 
में बर्मा के अन्दर भारतीयों के विरुद्ध तीत्र भावना रही है। इसका कारण ब्रिटिण 
शासन की 'फूट डालो और शासन करो की नीति थी, किन्तु दोनों देशों द्वार 
स्वतन्त्रता प्राप्त कर लेने पर यह विरोध-भाव काफी हुद तक शान्त हो गया है बौर 
भारत-बर्मा के मैत्री-सम्बन्ध में एक त्ये अध्याय का प्रारम्भ हुआ है; किल्‍्तु यह 
समझना भूल है कि दक्षिण-पूर्वी एशिया के देशों के साथ हमारे सम्बन्ध सदेव 
सदभावपुर्ण ही रहेंगे, क्योंकि हम लोग बहुत घतिष्ठ सॉस्क्रतिक सम्वस्ध-सूत्र पे 
बँधे हुए हैं। इतिहास में एक ही संस्कृति के अन्तर्गत युहयुद्ध के प्रभूत दृष्टात्त 
मिलेंगे। किसी देश के दृष्टिकोण तथा उसकी त्तीति पर उसके राष्ट्रीय स्वार्थों का 
मुझुय प्रभाव पड़ता है। इसमे सन्देह नहीं कि हम लोगों के लिए इन देशों के अन्दर 
सांस्क्रतिक क्षेत्र में पहले से ही अच्य देशों की अपेक्षा अधिक अनुकुल परिस्थिति है 
और इसीलिए हिन्दुस्तान के साथ परस्पर सदुभाव बनाये रखना अधिक सरल हैं। 
इसमें भी तनिक सन्देह नहीं कि तयी अच्तर्राष्ट्रीय परिस्थिति में हम लोगों को 
पररस्परिक सहायता की इस समय जितनी आवश्यकता है उतनी पहले कभी नही 
थी। दक्षिण-पूर्वी एशिया सामरिक दृष्टि से काफी महत्त्वपूर्ण प्रदेश है और बिखवते 
प्रमुख देश अब इस पर काफी ध्यान देने लगे हैं। जब मैं बेकाक गया था तो संयुक्ष 
राज्य अमरीका के पारित्राजक राजदूत श्री जेसप ने वहाँ उस श्रदेश के अमरीकी 
राजदुतों का एक सम्मेलन बुलाया था। आस्ट्रेलिया, हिन्देशिया और वर्माके 
लोग यह अनुभव करने लगे हैं कि हिन्दुस्तान के साथ उनके जीवन-मरण क 
सम्बन्ध हैं। इस देशों के नेता वर्तमान स्थिति को भलीभाँति समझने लगे हैं। 
आस्ट्रेलिया के विश्वविद्यालयों में भारत विषयक अध्ययन पर विशेष जोर दिग 
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जा रहा है। स्याम और बर्मा में ...,.-++७+०7 के अेध्ययन-क्रम में मारतीय 
इतिहास को मुख्य स्थान दिया गया है। इसके अतिरिक्त स्थाम में कला विभाग के 
प्रत्येक विधार्थी को हाईस्कूल के स्तर तक की संस्कृत सीखना अनिवाय॑ है। बर्मा 
संध के विधान में राज्यनीति के निर्देशित सिद्धास्तों में यह भी कहा गया है कि 
पाली और संस्कृत के अध्ययन को भ्रोत्साहित करना राज्य का कतेव्य है, किन्तु हम 
भारतीय अपनी शिक्षा-संस्थाओ में उन देशों के सम्बन्ध में अध्ययन पर कुछ जोर 
तही दे रहे है। यहाँ तक कि विदेशों मे भारतीय संस्कृति के प्रसार की मनोहर 
कहानी को भी पाद्यपुस्तकों में उचित स्थान नहीं दिया गया है। 
सौभाग्यवद्य स्थाम ने अपनी राजनीतिक घ्वतन्त्ता बताये रखी और उसमे 
फ्रास और ब्रिटेन के संघर्ष को सफलतापूर्वक बचाये रखा, किन्तु वह आधिक क्षेत्र 
में अपनी स्वतन्त्रता को सुरक्षित नहीं रख सका। स्याम में कुछ ही उद्योगश्नन्धे है 
और बे सब विदेशियों के हाथ मे है । वहाँ के व्यवसाय पर घीनियों का आधिपत्य 
है। अधिक ढाँचा आदिम कृषि-अर्थनीतिक है। देश की जनसंझया कम है। ७० 
प्रतिशत भूमि जंगली है और केवल १२ प्रतिशत भूमि कृषि के उपयोग में लागी 
गयी है। बहाँ जीविकोपाजजत सरल है और जीवन-स्तर पड़ोसी देशों से कुछ 
उच्चतर है। बकाक में मिखमंगे नहीं दिखायी देते, किन्तु धनिकों की संख्या भी 
बहुत कम है। राजनीतिक जीवव-स्तर अत्यन्त निम्न है और यद्यपि स्थाम मे 
वैधानिक नूपतन्त्र है, किन्तु फिर भी जमतस्त्र हास्यास्पद है। नेताओं के हिसाब से 
बल' संग्रठित हैं। ट्रेड युतियों पर सरकार का नियन्नेण है। किसानों का कोई 
सगठन नहीं है। मध्य स्याम मे किसान ही जमीन के मालिक हैं, किन्तु कुछ भागों 
में मध्यवर्ती जमींदारों का एक वर्ग भी उत्पन्न हो गया है। स्थामी भाषा में संस्कृत 
के शब्दों का बाहुल्य है। और सभी नये शब्द सीधे पाली अथवा सस्कृत से, 
साधारणतया संस्कृत से लिये जाते हैं। अनेक स्थामी नाम संस्कृत भाषा के सुन्दर 
नाम हैं। लिपि का मूल भी भारतीय है, किन्तु शब्दों का उच्चारण भिन्न होता है! 
उन लोगों ने कुछ हद तक चीनी उच्चारण को भी अपना लिया है। गज का प्रतीक 
गरुड़ है तथा रामलीला का बहुत अचार है। यह भी भारतीय संरेक्षति के प्रभाव 
का एक और प्रमाण है, किन्तु स्पामियों की राम-कथा कुछ मिन्‍्त है। इसे वहाँ की 
भाषा में रामाकीन' कहते है। जहाँ कही' भी भारतीय सभ्यता का असार हुआ, 
उसके साथ यहाँ के महाकाव्य भी गये । जैसे स्थाम में रामायण लोकम्िय है वसे ही 
हिन्देशिया में महाभारत, हालाँकि हिन्देशिया की जनसंख्या मुख्यतः मुसलिम 
है। स्पामी कला पर भी भारतीय कला की बहुत बड़ी छाप पड़ी है। वहाँ की जनता 
हीनयान के वौद्धधर्म को मानती है जिसके धर्मग्रत्य पाली में हैं! स्थार में जब भी 
अनेक भारतीय रीति-रिवाज प्रचलित हैं। स्थामी मुर्दों को जलाते हैं, किन्तु वे 
चारों ओर चीनियों से घिरे हुए हैं और चीनी पितु-वूजा को इतना वधिक महस्ख 


- १८६ / साहित्य, शिक्षा एव सस्कृति 


देते हैँ कि वे दाह-संस्कार को अपावन कम मानते हैं, इसलिए स्यामियों ने भी मणम 
मार्ग को अपनाया है और एक पक्ष से लेकर तीन मास के भन्तर्गत पित्तरों की प्ञा 
कर उनका दाह-संस्कार करते है । याजा का दाह-संस्कार एक वर्ष या इतने ही कुछ 
समय में होता है ! वे हिन्दुओं की भाँति धोती पहनते थे, किन्तु इधर हाल में धोदी 
का चलन करीब-करीब उठ गया है। भमस्कार करते का तरीका भी' हिन्दुओं की 
तरह है । राजकीय पुरोहित एक भारतीय ब्राह्मण है। वह राजकीय उत्तवों का 
इईचाजे होता है । उसके परिवार का एक मन्दिर भी है जिसमे विष्णु, शिव और 
गणेश की मूर्तियाँ प्रतिष्ठित हैं। पुरोहित शिखा रखता है, किन्तु यज्ञोपवीत नही 
घारण करता । मज्ञोपवीत केवल किसी उत्सव के अवसर पर ही पहनता है। 
उसके परिवार के पास प्राचीन दक्षिण भारतीय लिपि में लिखे हुए कुछ संस्कृत के 
हस्तलेख है जिनमे विभिन्‍त राजकीय उत्सवों का वर्णन है। राजतिलक बैदिक 
विधि से होता है। पुरोहित सस्क्त नहीं जानता है, किन्तु वह' स्मरण-शक्ति द्वारा 
मन्त्रों का पाठ करता हैं और उसका उच्चारण स्थामी होता है। वह अब भी धोती 
पहनता है और उसको कोई रंगीन वस्त्र धारण करते का विधान नहीं है! वहाँ 
चावल और मछली जनला का मुख्य भोजन है। वे गोमांस को वर्जित नहीं मानतै, 
किन्तु ब्राह्मण पुरोहित विवेकपूर्वक ग्रोमांस को बचाता है, हालॉकि अन्य लोगों की 
भाँति वह भी मांस और मछली ग्रहण करता है। 
मुझे राजभवन जाने का अवसर मिला और तस्वीरों की गैलरी में दीकारों पर 
सैंने रामायण के विभिन्‍न दृश्यों के चित्रटंगे देखे | बौद्ध मठ और मन्दिर बहुध्ंड्यक 
है जिनमें पन्ने का बना बौद्ध मन्दिर सर्वेप्रसिद्ध है। स्पाम में परम्परागत प्रत्येक 
स्थामवासी को, भले ही अल्पकाल के लिए क्‍यों न हो, भिक्ष बनना पड़ता है। यहाँ 
की प्राचीन राजधानी अयुध्या थी जिसे बर्मनों ने नष्ठ कर दिया । फलत: उसे त्याग 
देना पड़ा । यहाँ के राजकुल में अनेक राजाओं के नाम राभ' के नाम पर रखे गये 
थे। 
स्थामवासी बड़े ही प्रसन्‍तचित्त व्यक्ति होते हैं और सौन्दर्य तथा कला से भी 
उन्हें प्रेम है । बौद्धधर्म उन्हें निराशावादी अथवा इस जगत से परे का सोचने वाला 
नहीं बना सका है। भिक्षुओं का बड़ा ही आदर किया जाता है और देश-भर की 
नि.शुल्क यात्रा करने की सुविधा उन्हें प्रदान की जाती है। भिक्षु अपनी मर्थावा का 
पालन करते है और बौद्धधर्म द्वारा श्रतिषादित सिद्धान्त के अनुरूप किसी से भोजन 
या वस्त्र सुख से बोलकर नहीं माँगते । वे प्रतिदिन के कार्यक्रम के अन्तगंत शान्ति- 
पूर्थक द्वार-द्वार घूमते है और न मिलने पर पुतः आगे बढ़ जाते है । 
भारतीयों की एक छोटी दुकड़ी बेकाक में रहती है। बे या तो दरबान हैं 
अथवा ग्वाले या वस्त्र-ब्यवसायी । उनको संख्या लगभग ८,००० होगी ॥ स्वामी 
सत्यानन्द पुरी हारा स्याम-भारत सांस्कृतिक भवन की स्थापना की गयी है। 
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प्बसे दुःख की बात यह है कि यहाँ के भारतवासी सभी जशिक्षित हैं। स्याम स्थित 
भारतीय दूतावास के सदस्य ही केवल शिक्षित कहे जा सकते हैं। 
भारत लौठते समग्र पाँच दिलों के लिए मैं रंगून में इका और प्रमुंद सरकारी 
सदस्यों, सोशलिस्ट पार्दी के लोगों और भारतीयों से मिला । गत महायूद्ध तक 
रंगून एक भारतीय नगर की नाई था। नगर के साठ प्रतिशत निवासी भारतीय थे, 
किस्तु परिस्थिति में अब तीब्र भग्रति से परिवर्तन होता जा रहा है। यह स्पष्ठ है कि 
स्वृतन्त्र बर्मा में अब इन्हें न॒तो पूर्ववत्‌ विशेषाधिकार प्राप्त रह सकता है और ते 
बर्मावासियों को शोषण करने का अवसर ही दिया जा सकता है। अत; दर्मा में 
बसे हुए भारतीयों को चाहिए कि वे अपने को वहाँ की परिस्थिति के अनुरूप बना 
लें और वैसे विशेषाधिकारो को प्राप्त करते की देष्टा न करे जो बर्मावासियों के 
लिए भी उपलब्ध नही है। यदि वे बर्मा भे रहना ही चाहते हैं तो उच्छे वहाँ का 
तागरिक बन जाता चाहिए और इसी में उनका लाभ भी है। वर्भा के संविधान 
में भारतीयों के प्रति भेद की नीति वही बरती ययी है और मेरा विश्वास है कि 
यदि भारतीयों ते अपने को वहाँ के अनुरूप' हाल लेने की कोशिश की तो अब भी 
वे देश की अर्थ-व्यवस्था में महत्त्वपुर्ण स्थान प्राप्त कर सकते है। भारतीय स्वभाव- 
बतू अल्पन्ययी और परिश्रमी होते हैं और यदि वे इतना जान जायें कि जीवन- 
स्तर किस प्रकार ऊपर उठाया जाता है तो वे केवल सुखी नहीं वरन्‌ अपने को 
-सम्भानित भी बता सकते है। अपने अनुभव के आधार पर मैं यह कह सकता हूँ 
कि अनेक भारतीय नेताओं का वहाँ के सरकारी सदस्यों से भी मैज्रीपूर्ण सम्बन्ध 
है। देश की परिवर्तित स्थिति को वर्मा भारतीय कांग्रेस के नेताओं ने जिस रूप मे 
ग्रहण किया है उसके लिए मैं उन्हें बधाई देता चाहता हूं। उन्होंने चेटियरों के 
मामले को सुनसे से इल्कार कर दिया है ! बर्मा में चेटियरों का एक वर्ण है जो 
महाजनी कारोबार करता है। और जमीदार भी हैं। इन लोगों ते अनुचित धृद- 
खतोरी तथा भूमि के अन्यायपूर्ण पट॒टे के लालच में पड़कर वर्मावासियों मे अपने 
को अध्िय्र सिद्ध कर लिया है। बर्मा में बन्धक रखने के नियम नहीं है। यह वहाँ 
की परम्परा के अनुरूप नहीं है, किन्तु अंग्रेजों द्वारा बनाये कानून के मुताबिक 
सामान बन्धक रखकर लिए गए धन की बसुली की व्यवस्था दे दी गयी है। गत 
युद्धनकाल में बर्मा के ऋणियो को यहू आशा थी कि चेटियरों के दस्तावेज नष्ट हो 
जायेंगे और उनकी भूमि उन्हें मिल जायगी, किन्तु चेटियर उनसे कही अधिक 
चालाक सिकले। उनका एक सुष्यवस्थित संगठत था और उसकी सहायता से 
उन्होंने सारे कायज-पत्नों को दिल्‍ली भेजकर सुरक्षित रखवा दिया। कहा जाता है 
कि उन कागज-पत्रों को ले जाने के लिए छत्तीस व्यक्ति नियुक्त किए गए थे । 
बर्मा के जमींदारों के साथ इन चेडियरों ने गठबन्धन कर लिया है। भूमि राष्ट्रीय- 
करण विधेयक के अनुरूप जमींवारों को मालगुजारी का बारह प्रतिशत युभावजा 
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देते हैं कि वे दाह-संस्कार को अपावन कर्म मानते हैं; इसलिए स्यामियों मे भी मध्यम 
मार्ग को अपनाया है और एक पक्ष से लेकर तीत मास के अस्तगँत पितरों की गुजा 
कर उनका दाह-सस्कार करते हैं। राजा का दाह-संस्कार एक वर्ष या इतने ही कुछ 
समय में होता है । वे हिन्दुओं की भाँति धोती पहनते थे, किन्तु इधर हाल में धोही 
का चलन करीब-करीब उठ गया है। तमस्कार करने का तरीका भी हिल्दुओ की 
तरह है । राजकीय पुरोहित एक भारतीय ब्राह्मण है । वह राजकीय उत्सवों का 
इंचाज होता है। उसके परिवार का एक मन्दिर भी है जिसमें विष्णु, शिव और 
गणेश की सृतियाँ प्रतिष्ठित है। पुरोहित शिखा रखता है, किन्तु यज्ञोपवीत नहीं 
घारण करता यज्ञोपवीन केवल किसी उत्सव के अवसर पर ही पहनता है। 
उसके परिवार के पास प्राचीत दक्षिण भारतीय लिपि में लिबे हुए कुछ संस्कृत हे 
हस्सलेख हैं जिनमें विभिन्‍्त राजकीय उत्सवों का वर्णन है। राजतिलक वैदिक 
विधि से होता है। पुरोहित संस्कृत नहीं जानता है, किन्तु वहु स्मरण-शक्तत द्वार 
मनन्‍्त्रों का पाठ करता हैं और उसका उच्चारण स्यामी होता है। वह भव भी धौदी 
पहनता है और उसको कोई रंगीन वस्त्र धारण करने का विधान नहीं है। वहाँ 
चावल और मछली जनता का मुख्य भोजन है। वे गोमांस को वर्जित नही मारते, 
किन्तु ब्राह्मण पुरोहित विवेकयूंक गोमांस को बचाता है, हालाँकि अन्य लोगो की 
भाँति वह भी मांस और मछली ग्रहण करता है। 

भुझे राजभवन जाने का अवसर मिला और तस्वीरों की गैलरी में दीवारों पर 
मैंने रामायण के विभिस्त दृश्यों के चित्र टेंगे देखे । बौद्ध मठ और मन्दिर बहुस॑स्यक 
हैं जिनमें पन्‍्ते का बना बौद्ध मन्दिर सर्वेश्नसिद्ध है। स्थाम में परम्परागत प्रत्येक 
स्थामबासी को, भले ही अल्पकाल के लिए क्‍यों न हो, भिक्षु बतता पडता है। यहाँ 
की प्राचीन राजधानी अयुध्या थी जिसे बर्मनों ने नष्ट कर दिया | फलत: उसे त्याग 
देना पड़ा | यहाँ के राजकुल में अनेक राजाओं के नाम राम के नाम पर रखे गये 
धे। 

स्थामवासी बड़े ही प्रसन्‍नचित्त व्यक्षित होते है और सोन्दर्य तथा कला से भी 
उस्हें प्रेम है । बौद्धधर्म उन्हें निराशावादी अथवा इस जगत से परे का सोचने वाला 
नहीं बना सका है। भिक्षुओं का बढ ही आदर किया जाता है और देश-भर की 
नि.शुल्क यात्रा करने की सुविधा उन्हें प्रदान की जाती है। भिक्षु अपनी मर्यादा का 
पालन करते है और बौद्धधर्म द्वारा प्रतिषदित पिद्धान्त के अनुरूप किसी से भोजन 
या वस्त्र मुख से बोलकर तही माँगते । वे प्रतिदिन के कार्यक्रम के अन्तगंत शाच्ति- 
पूर्वक द्वार-ढार घूमते हैं और न मिलने पर पुनः आगे बढ़ जाते हैं । 

भारतीयों की एक छोटी टुकड़ी बँकाक में रहती है। वे या तो दरबान है 
अथवा ग्वाले या वस्त्र-व्यवसामी । उनकी संख्या लगभग्र 5,००० होगी । स्वामी 
सत्यानन्द पुरी द्वारा स्थाम-भारत सांस्कृतिक भवत की स्थापना की गैंग है। 
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सबसे दु ख की बात यह है कि यहा के भारतवासी सभी अशिक्षित है। स्थाम स्थित 
भारतीय दुताबास के सदस्य ही केवल शिक्षित कहे जा सकते हैं। 
भारत लौदते समय पाँच दिवों के लिए मै रंगून में रुका और प्रमुख सरकारी 
सदस्यों, सोशलिस्ट पार्टी के लोगों और भारतीयों से मिला। यत्त महाबुद्ध तक 
रंगून एक भारतीय तगर॒की नाई था। नगर के साठ प्रतिशत निवासी भारतीय थे, 
किन्तु परिस्थिति में अब तीज गति से परिवर्तन होता जा रहा है। यह स्पष्ट है कि 
स्वतस्त्र बर्मा में अब इन्हें न तो पुर्ववत्‌ विशेषाधिकार प्राप्त रह तकता है और व 
बर्भावासियों को शोषण करने का अवसर ही दिया जा सकता हैं। अतः दर्मा में 
बसे हुए भारतीयों को चाहिए कि थे अपने को वहाँ की परिस्थिति के अनुरूप बना 
लें और वैसे विधोेषाधिकारों को प्राप्त करने की नेष्टा न करें जो बर्मावासियों के 
लिए भी उपलब्ध नहीं हैं। यदि वे बर्मा में २हुना ही चाहते हैं तो उन्हें वहाँ का 
नागरिक बन जाता चाहिए और इसी में उतका लाभ भी हैं। वर्भा के संविधान 
में भारतीयों के अ्रति भेद की नीति नहीं बरती गयी है और मेरा विश्वास है कि 
पदि भारतीयों ने अपने को वहाँ के अनुझुए हाल लेसे की कोशिश की तो जब भी 
वे देश की अर्थ-व्यवस्था में महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त कर तकते है। भारतीय स्वन्ा|व- 
बतू अत्पव्ययी और परिश्रमी होते हैं और यदि बे इतना जान जायें कि जीवन- 
स्तर किस प्रकार ऊपर उठाया जाता है तो वे केवन सुल्ती नहीं बरन्‌ अपने को 
- सम्मानित भी बना सकते हैं। अपने अनुभव के आधार पर मैं यह कह सकता हूं 
कि अनेक भारतीय नेताओं का वहाँ के सरकारी सदस्यों से भी मैत्रीपूर्ण सस्वन्ध 
है। देश की परिवर्तित स्थिति को बर्मा भारतीय कांग्रेस के नेताओं ने जिस रुप में 
ग्रहण किया है उसके लिए मैं' उन्हें बधाई देना चाहता हूँ! उत्होंने बेटियरों के 
मासले को सुमने से इन्कार कर दिया है। बर्मा में वेटियरों का एक वर्ग है जो 
महाजती कारोबार करता है । और जमींदार भी हैं। इस लोगों ने अनुत्रित सुद- 
खोरी तथा भूमि के अन्यायपूर्ण पट्टे के लालच में पड़कर बर्मावादियों में अपने 
को अप्रिय सिद्ध कर लिया है। बर्मा में शम्धक रखने के नियम वही हैं। यह वहाँ 
की परस्परा के अनुरूप नहीं है, किन्तु अंग्रेजों द्वारा बनाये कातृत के मुताधिक 
सामान बन्धक रखकर लिए गए धन की वसुली की व्यवस्था दे दी गयी है। गत 
युद्ध-काल में बर्मा के ऋणियों को यह आशा थी कि चेटियरों के दस्तावेज नष्ट हो 
जायेंगे और उनकी भूमि उन्हें मिल जायगी, किन्तु चेटियर उनसे कही अधिक 
चालाक मिकले। उनका एक सुव्यवस्वित संगठन था और उसकी सहायता से 
उन्होंने सारे काग्ज-पत्रो को दिल्‍ली भेजकर सुरक्षित रखवा दिया। कहा जाता है 
कि उन कागज-पत्नों को ले जाने के लिए छत्तीस व्यक्ति नियु्त किए गए ने । 
वर्मा के जमींदारों के साथ इन चेटियरों ने गठबन्तन कर दिया है। भूमि राष्ट्रीय- 
करण विधेयक के अनुरूप जमोंदारों को मालगुणारी का बारह अतिशत मुगापना 
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मिलता चाहिए, किन्तु ये लोग शुद्ध आय का पच्चीस गुना मुआवजे की संयुक्त माँग 
उपस्थित कर रहें है। चेटियरों ने मद्गास विधानसभा का समर्थन भी प्राप्त कर 
लिया है और कांग्रेस के अध्यक्ष ने चेटियरों के मामले को लेकर बर्मा की सरकार 
से बातचीत करने के लिए प्रतिनिधि सण्डल भेजते की स्वीकृति प्रदान कर दी है| 
बर्भा भारतीय कांग्रेस ने गत वर्ष जनवरी के अपने वाधिक अधिवेशन के एक 
प्रस्ताव द्वारा भारतीय प्रतिनिधि मण्डल को बर्मा आने से रोक कर अत्यृत्तम का 
किया। मेरी राय मे इस प्रकार का प्रतिनिधि मण्डल भेजना अशिष्टता का परिचय 
देता था; क्योंकि बर्मा सरकार इसे अपने ऊपर एक अनुचित दबाव समभ्नतीं 
और वह भी ऐसे अवसर पर जब कि देश अपने इतिहास की एक अशृतपूर्व संकट 
कालीन स्थिति से गुजर रहा है। जिस कार्य का ऐसा दुःखद परिणाम हो, उसका 
त्याग कर देना ही श्लेयस्कर होगा । इसके अलावा एकवर्ग विद्येष के ल्ञाभ के हिए 
दबाव डालना भारत सरकार के छ्ित्त मे इसलिए अनुचित्त होगा क्योंकि यदि वर्मा 
सरकार ने दबाव-में पड़कर उसे स्वीक/र कर लिया तो वैसी स्थिति मे ये चेटियर 
नये भूमि कानून के अन्तर्गत उन अधिकारों को भी प्राप्त कर लेंगे जो बर्षी 
जमीदारों को भी उपलब्ध नहीं है। चेटियरों को बर्मी जमींदारों की अपेक्षा 
अधिक सुविधा प्राप्त नहीं हो सकती और यदि भारत सरकार यह समझती है कि 
चेटियरों की क्षत्ति हुई है तो उसे अपने खजाने से उसकी पूर्ति कर देनी चाहिए। 
मेरी तो यह राय है कि भारत के नेतागण बर्मा में बसे हुए भारतीयों को यह सद्‌- 
परामशें दें कि वे निर्धारित अवधि के अन्तर्गत ही बर्मी नागरिक बन जायें। मैं 
उन भारतीयों की भाववाओ की क॒द्र करता हूँ जो दूसरे देश मे बस जाने पर भी' 
अपने देश को छोड़कर उन स्थानों के नागरिक नही बनना चाहते, किन्तु इस स्थिति 
मे बर्मो भारतीयों को बर्मी नागरिकों के समान अधिकार न पाने तथा विदेशियों 
की तरह समझे जाने पर नानुच नहीं करती चाहिए । 
बर्मोा की राजनीतिक स्थिति इस समय बिल्कुल अस्पष्ट है तथा बम के 
इतिहास की हाल में घटित मौलिक घटनाओं को समझे बिना उसकी सच्ची स्थिति 
से हम अवगत नहीं हो सकते । जापानी आक्रमण का प्रतिरोध करने के लिए बग- 
योक आंगसान ने फासिश्ट विरोधी जन-स्वातत्थ्य संघ का संघटत किया था | यहूँ 
सघ अनेक संघटनो जैसे, पीपुल्स वालटियर आगनाइजेशन, आल बर्मा यूथ लोग, 
सोशलिस्ट पार्टी (विभिन्‍न किसात सघटनों सहित), करेन यूथ लीग, कम्यूनिस्ट 
पार्टी तथा अन्य अनेक पार्टियों का संभुक्त मोर्चा था। नेतृत्व की सफलता के कारण 
संघ को पर्याप्त प्रतिष्ठा और शक्ति प्राप्त हुईं। फलत: युद्ध समाप्त होते ही बर्मा 
की स्वतन्त्रता की साँग का विरोध करना असम्भव-सा हो गया । प्रधानमंत्री एंटनी 
ने आंगतान को बातचीत के लिए लन्‍्दन आमन्त्रित किया। सत्‌ १६४७ के आग 
चुनाच के बाद कामचलाऊ सरकार कायम हुई और बर्मा संघ के लिए संविधान 
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ने में असेम्बली शीघ्र संलर्त हो गयी। सीमा स्थित प्रदेशों को घरेल शासम 
 स्वतन्नता दे दी गयी और इनके अध्यक्षणण कामचलाऊ सरकार के सदस्य 
ना दिये गये। जब तक आंगसान जीवित रहे तब तक फासिस्ट विरोधी जत- 
बातन्त्य संघ को एक सूत्र में उन्होंने बाँधे रखा। ते बड़े ही उदार चरिन्र के 
व्यक्ति थे तथा सभी श्रेणी के लोगों के प्रिय पात्र भी थे। उसकी ही प्रेरणा ते करेंत 
यूथ लीग का संधटन हुआ था। कामचखाऊ सरकार में एक कम्यूतिस्ट भी 
आमम्त्रित कर लिया गया था। १६ जून, सन्‌ १६४७ को आंगसान तथा उनके 
पॉच सहयोगिणों की हत्या के बाद फूट के पौधे पलपने लगे। कुछ करेतों ने अपने 
लिए पृथक स्वतन्त्र भूमि की माँग आरम्भ कर दी । कस्युविस्ट पार्टी के भी दो टुकड़े 
हो गये--एक त्रात्स्की के अनुयायी तथा दूसरे स्तालित के अनुयायी कहलाये | 
स्तालिन के अतुयागी व्हाइट-फ्लैग' कस्थुनिस्ट के नाम से भी जाने जाते है। आँग- 
साम के कान में ही ये फासिस्ट विरोधी जन-स्वातन्त्य लीय से निष्कासित कर दिये 
गये थे, क्‍योंकि मजदूरों और किसानों को भड़काना इनका काम हो गया था । 
नगरों में भी ये लोग उपद्रव करा देते भे। आंगसान की हत्या के बाद थाकित हू 
प्रधानमन्त्री हुए और इन्होंने ही बर्मा की स्वतस्वता के सम्बन्ध में ब्रिटेत की 
सरकार से अच्तिम वार्ता की । नु-एटली समझोता-पत्र पर गत १७ अक्तूबर, १६४७ 
को स्वीकृति के हस्ताक्षर किये गये और फलतः बर्मा स्वतन्त्र हो गया । लगभग इसी 
समय भारतीय कम्पुनिस्ट पार्टी ने कल्रकत्ता-सम्गेलन में एक सिद्धान्त स्वीकार 
किया जिसे ११६४८ की सम्भावित कान्ति' का सिद्धान्त कहते हैं । सन्‌ १६४८ के 
प्राचे में बर्मा की कम्यूनिस्ट पार्टी ने भी इसे स्त्रीकार कर लिया। इसके अनुसार 
कम्यनिस्टों को तिस्नलिखित आदेश दिए मए--स रका रसे सभी भ्रकार के सम्बन्ध 
विच्छित्त' कर लिए जायें, जन-विद्रोह का आमोजन किया जाय तथा वर्तेमात 
सरकार को उश्लाइकर जनता की सरकार की स्थापता की जाय। थाकिय नू के 
तेतत्व में कम्यनिस्टों ने आग्लन्वर्मी सम्थि को अस्वीकार कर दिया और सरकार 
की कट आलोचना की, विद्रोह के लिए जनता का आ्वात किया तथा सरकार 
को विधघदित कर देते की चेष्टा की | 
गत ५ जनवरी, १६४८ को बर्मा स्वतत्त्र हो गया । कम्यूनिस्टों की एकटुकड़ी 
में, जिसे 'व्हाइट बैंड पी० बी० औओ०' कहते हैं, सरकार की खिलाफत को जौरइतकी 
'यलो बैण्ड' की टकडी ने सरकार का साथ द्विया। सरकार से पृथक्‌ होने के पुर्व 
व्हाइट बैण्ड' कम्पनिस्टों ते सहयोग करने के सम्दन्ध में बातचीत करने के लिए 
सरकार पर दबाव डाज़ा था। सरकार ने वार्ता का द्वार खोल दिया, कि 
कभ्यसिस्ट अपनी हरकतों से बाज नहीं आए। अच्तत प्रधानमस्तरी के धथे के 
सीमा पार हो गयी और उन्होंने पार्टी को अवैधानिक घोषित कर दिया तथा इसर 
नेतागण- जो अभी तक फरार नहीं हुए थे जेलों में बन्द कर दिए गए | यह घट: 
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गत रे८ मार्च, १६४८ की है ! 

नव संघटित सरकार के विरुद्ध कुछ करेनों ने भी विद्रोह का झ्षण्डा रा 
लिया। ये बर्मा संघ में सम्मिलित नहीं होना चाहते थे और इन्होंने अपने व 
पृथक्‌ स्व॒तन्त्र भूमि की आवाज उठायी। इस प्रकार की पृथक्करण की भावनाओं 
के उदय के लिए कुछ मिशनरियों ने प्रेरणा दी थी। करेनों के नेतागण ईय्ाई है 
और चूँकि सेना में उच्च-पद इन्हें प्राप्त है, फलत: इनका विद्रोह वस्तुतः महत्त्वप् 
सिद्ध हुआ | व्हाइट बैण्ड ने साधारणत. कम्युनिस्टों की मदद की तथा कम्यूनिस्टो 
ने सरकार तथा करेनॉ--दोनों के विरुद्ध विद्रोह किया। देश की लगभग आपी 
भूमि उपद्रवियों के हाथो मे चली गयी है। इधर हाल में कुछ नगर करेनो के हाथ 
से निकल गए है। फिर भी संघर्ष अभी जारी है और शान्ति दृष्टिगोचर नही हो 
रही है। यह कहना कठिन है कि शान्ति कब तक स्थापित हो सकेगी, किन्तु सरकार 
अपनी पूरी शक्ति और तत्परता के साथ संलग्न है। प्रधानमन्‍्त्री को देश मे 
महत्त्वपूर्ण तथा अत्यन्त सम्मानित स्थान प्राप्त है। उनके विचार प्रगतिशील है 
तथा राजनीतिक अभिलाषाओं से विरत हैं। वे धामिक प्रवृत्ति के भी है। इतना 
ही नही, देश में शास्ति-स्थापना होते ही इस सांसारिक मोह-माया से विरत रहुने 
की भी अनेक बार आप धोषणा कर चूके है। 

भूमि राष्ट्रीयकरण विधेयक संसद के एक संक्षिप्त अधिवेशन में ही पुनर्स्थापित 
हो गया । भूमि राष्ट्र की सम्पत्ति है। प्रत्येक परिवार की आवश्यकता के अनुसार 
भूमि वितरित करने तथा जमींदारों को निर्धारित मुआवजा देने के लिए समितियाँ 
नियुक्त कर दी बयी हैं । सहकारी क्षि अनिवार्य घोषित कर दी गयी है और जो 
किसान सहकारी कृषि मे सम्मिलित नहीं होना चाहते उन्हें धूमि न देने का निईंचय 
किया गया है। प्रधानमन्त्री ने इस सिलसिले में मुझसे कहा कि भूमि सम्बन्धी 
विधेयक यदि स्वीकृत ल किया गया होता तो भ्रूमि के दुकड़े-टुकड़े हो जाते। 
प्रधानमन्ज्री का विश्वास है कि इस नीतिसे सरकार को किसालों का सुदृढ़ समर्थन 
प्राप्त हो गया हैं। मृहकलह को समाप्त कर एकता स्थापन के लिए भी थाकिन नू 
ने अनेक प्रयत्न किये है। इतना ही नहीं, वाम्पक्षियों के साथ समझौता करने की 
दृष्टि से प्रधानमन्त्री ने चौदह धाराओं की एक योजना भी तैयार की थी जिनमे 
पर्याप्त प्रगतिशील विचार सन्निहित थे, किस्तु इसमें उन्हें सफलता न मिल सकी । 

बर्मा की सरकार के समक्ष इस समय कठिन समस्याएँ उपस्थित हैं जिनका 
समाधान उन्हें दृढ़ निकालना है। देश की आशिक स्थिति बिल्कुल तहस-नहस हो 
गयी है। अपनी भूमि में गभित खनिज पदार्थों को निकालकर उनके उपयोग करने 
में भी वे असमर्थ हो गए हैं। फलत: अतिरिक्त चावल उत्पादन के निर्यात पर ही 
उन्हें निर्भर करना पड़ता है। भारत का बाजार उनके हाथ से निकल जायगा, यह 
खतरा भी उनके समक्ष उपस्थित है, क्सोंकि भारत ने खां्य के मामले मे आत्म 
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निर्भेर बतने का निएचय कर लिया है। बर्मा की सरकार देश में नए-तए उद्योगों 
की स्थापना करके आयात को कम करने की चेष्टा कर रही है, किन्तु उसके साधन 
सीमित हैं तथा उद्योगों के सफल संचालन के लिए योग्य व्यक्तियों का सर्वथा 
अभाव है । उद्योगों के राष्ट्रीयकरण के लिए सरकार वचनवद्ध हो चुकी है। पार्लमेंट 
से यद्यपि सोशलिस्टों का बहुमत है तथापि मस्त्रिमण्डल एक ऐसा मस्त्रिमष्डल है, 
जिसका अध्यक्ष गर-सोशलिस्ट है। करेनों की एक टुकड़ी के अलावा सभी पहाड़ी 
जातियाँ सरकार से सहयोग कर रही हैं। 'यलों बंण्ड' के पी० वी० ओ० का एक 
अंग भी सरकार के साथ है। ऐसा निर्चतन्सा ज्ञात होता है कि बर्तेमाव सरकार 
अन्तत: पूर्ण शान्ति स्थापन कर देश में चुदृढ़ और प्रगतिशील अर्थव्यवस्था की 
स्थापता करने में सफल होगी । 
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मैंतिक तथा अध्यात्मिक विशिष्टता प्राप्त करने का प्रयत्त करना वगं-सुंधप 
का अविच्छेद्य अंग है। इस पर समाजवाद के प्रमुख नेताओं ने निरच्तर जोर दिया 
है । माक्स ने लिखा कि मजदूरों के लिए मजदूरी में वृद्धि होता उतना आवहयक 
नहीं है जितना कि वर्ग संगठन, एकता तथा अपने उद्देश्यों के लिए त्याग भावहंयक 
है। रोजा लुक्समब्ग ने एक अवसर पर कहा था कि समाजवाद रोदी-मबखन का 
सवाल नही है किन्तु एक धिश्वव्यापी सांस्कृतिक आन्दोलन है। यदि मजदूर वर 
को इतिहास ने समाजवाद का उपकरण बनाया है, यदि समाजवाद की स्थापना 
करना उसका इतिहास-निर्दिष्ट काम है तो इसमे सन्देह नहीं कि मजदूर वर्ग को 
औद्धिक तथा नैतिक दृष्टि से इस काये को सम्पन्न करते के लिए अपने को तैयार 
करना होगा । यदि यह्‌ सत्य है कि पूंजीवाद और विज्ञान उत्त अवस्थाबं को 
उत्पन्त करता है. जो समाजवाद की स्थापना को सम्भव बनायेंगी तो यह भी कुछ 
कभ सत्य नही है कि मजदूर वर्ग को इस कार्य के लिए एक उपयुक्त साधन बनता 
होगा । यह कार्य बिना शिक्षा-दीक्षा के नहीं हो संकता । नया समाज वर्गषिह्ीन 
होगा और उसका आधार सच्ची स्वतन्त्रता, समानता, समाज के न्याय और 
भ्रातृत्व है। यह कितना ऊँचा आदर्श है, यह एक नवीन संस्कृति को जम्म देगा। 
जब तक मजदूर बर्य उस संस्कृति को आत्मसात नहीं कर लेता जिसकी सूष्टि 
मध्यम वर्भ ने की है तथा उसकी कमियों को दूर कर विश्व कुंठुम्ब के आधार पर 
मये समाज का संगठन नहीं करता तब तक समाजवबाद की स्थापता सम्भव नहीं 
है। समाज के परिवतेन में मानव का ऊँचा स्थान है। नये समाज के लिए बया 
मानव चाहिए। उसको चरित्र बल और ज्ञान बल दोतों चाहिए। यदि सच्चे 
समाजवाद की स्थापना मे विलम्ब हो रहा है था उसका विक्ृत' रूप पाया जाता है 
तो उसका एक कारण यह भी है कि मजदूर घर्ग की बौद्धिक और नैतिक विक्षा 
द्वी नहीं रही है। मध्यम वर्ग के पास धन और ज्ञान दोनों था, इसलिए उसे सामन्त- 
शाही का अन्त करने में अधिक समथ नहीं लगा । किस्तु मजदूर वर्ग दरिद्र और 
अपढ दोनों है, इसलिए नवीत संस्कृति का प्रेरक और घंस्थापक बनना उप्तके धिए 
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क दुष्कर कार्य है। इसमें बहुत समय लग्रता है। इस कमी के कारण उसको बुद्धि- 
गिवी वर्ग पर आश्वित होता पड़ता है। बुद्धिजीवी वर्ग दो भागों में बट जाता है । 
इक भाग पूँजीवाद का समर्थक होता है, दुसरा भाम अपने वर्ग को विशेषता के 
क्षीकर मजदूरों से अपना तादात्म्य स्थापित कर उनका नेतृत्व ग्रहण करता हैं । 
इसलिए किसी पिछड़े हुए देश में समाजवादी पार्टी को वुद्धिजीवी वर्ग की सहायता 
पविश्ेष रूप से अपेक्षित होती है। ऐसे देशों में समाजवादी पार्टी इस वर्ग की उपेक्षा 
नहीं कर सकती क्योंकि उसकी सहायता के बिना मजदूर वर्ग पंत बन जाता है। 
किन्तु इसमें एक खतरा भी है। वुद्धिजीवी वर्ग मजदूरों को बहका भी सकता हैं। 
यदि नेता अवसरवादी हुए तो आदर्द अष्ट हो जाता हैं कौर समाजवाद का लक्ष्य 
सिरोहित होने लगता है। इस अवस्था में भी मजदूरों की सांस्कृतिक शिक्षा की 
ओर विश्येष ध्यान देवा आवश्यक है। 
समाजवाद की लड़ाई मजदूर वर्ग के नैतिक उत्कषं को अपेक्षा करती है। 
यदि हम दैतिक आधार पर पुँजीवाद को घृणित बताते हैं तो हमको एक नैतिक 
स्तर पर समाज को एक नवीन दृष्टि देती चाहिए । 
वस्तुस्थिति यह है कि समाजवाद का अर्थ केवल उत्पादन के साधनों का 
समाजीकरण नही है किन्तु अपने जीवत का भी समाजीकरण है। एक समाजवादी 
केवल अपने और अपने कुदुम्व के लिए नहीं जीता है किस्तु सनल समाज के लिए 
जीता है। उसका हृदय उदार और विशाल होता है और मानवी पीड़ा का वह 
बैंसे ही हिसाब रखता है जैसे भुकम्पन्मापक यंत्र भृढू से मुदू कम्प का । 
समाजवाद में सदा नैतिक अंश की प्रधानता रही है। मास का दर्शन और 
अर्थशास्त्र पण्डितों के लिए है। उसका अपना महत्त्व है, इसमें सन्देह वहीं । उससे 
नेतुवर्ग में दृढ़ता भाती है और समाजवाह की सफलता यें अठल विश्वास उत्पन्न 
होता है। उसकी सहायता से वस्तुस्थिति का ज्ञान होता है और मार्ग पर प्रकाश 
पड़ता है । किन्तु साधारण जन उसके आदर्शो से प्रभावित होकर उसकी ओर 
आक्ृष्ट होता है, मानव का शोषण और उत्पीड़न शोषित के साथ सहासुभूति 
उत्पन्त करता हैं और समानता की भावना जो प्रत्येक मानव हँदय में पायी जाती 
है और समानता तथा स्वतन्बता के लिए आत्मत्याग करने के लिए साधारण जन 
को तैयार करती है। क्षुद्र से क्षुद्र मनुष्य इस नवीन बल से दलिदान होकर शक्ति- 
शाली राज्य की तींव को हिलाने के लिए और बड़े से बड़ा बलिदान देने को 
तैयार हो जाता है। 
यह नैतिक बल महान भय से रक्षा करता हैं। यह एक कवच की तरह कार 
करता है जो राज्यशवित के प्राप्त होने पर शात्षक वर्ग को राज्यतत्ता के भेद 
दूर रखता है। आज के युग में शक्ति की पूजा वहुत बढ़ गयी है और अधिकत 
लोलुपता के कारण शासक वर्ग सें परस्पर का विहेष, वैमतस्य और संघर्ष पार 
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जाता है। इसके फलस्वरूप जीवन के सामाजिक और आध्यात्मिक मूल्य भी नए 
हो गये हैं। किन्तु पहले ऐसी बात न थी। जो लोग एक नये आन्दोलन की पृ 
करते हैं उनमें आदर्दवादिता अधिक मादा में पायी जाती है। किन्तु जब आन्दोवन 
की सफलता मिलने लगती है और उसके फक्ष चखने का अवसर आता है तब 
परस्पर की कलह और प्रतिस्पर्डा बढ़ जाती है। शक्तित और अधिकार के त्ि्‌ 
होड़ लग जाती है। सच्चे समाजवाद की स्थापना ऐसे लोगो के द्वारा नही ही 
सकती। किसी भी समाज के जीवन में ऐसे अवसर आते रहते हैं जब समाज का 
एक भाग व्यक्तियत क्षुद्रता से ऊपर उठ जाता है, जब उसमें किसी आदी या 
लक्ष्य के लिए जीवत अर्पण करने तथा बड़े से बड़ा त्याग करने की भावता प्रवह 
होती है। समाज के इतिहास में यही उज्ज्वल युग होते हैं । उस समय समाज का 
बातावरण एक नवीन उत्साह, एक नवीन विचार और कल्पना से ओतप्रोत होता 
है। उस समय सबको ऊपर उठते का अवसर मिलता हैं। समाज एक कँपे स्तर में 
प्रवेश करता है और एक नये युग के प्रवर्तक आगे जाते है । नवयुवक इस बातावण 
से विशेष रूप से प्रभावित होते हैं। नये स्वष्व, नाई कल्पनाएं युवकों को आकृष्ड 
करती हैं। नये विचारों की चर्चा हर जगह होती है । ज्ञानोपार्जन की उत्सुकता 
बढ जाती है और प्रत्येक युग अपना साहित्य प्रस्तुत करता है। समुद्र में जब ज्वार- 
भाठा आता है तब वह उल्लोड़िल होता है, उसमें तरंगें उठती है और उसका जल 
मानो चन्द्रमा को छूने के लिए विकल हो उठता है । उसी प्रकार कान्ति के युग मे 
मानव-हुदय में उद्वेंग उत्पन्न होता है, वह अपनी क्षुद्र सीसा का अतिक्रमण कर 
सकल समाज को व्याप्तकरना चाहता है और अग्राध समुद्र की तरह असीम होगा 
चाहता है । 
अधितायकत्व ने जीवन के सब मूल्यों को विनष्ठ कर दिया! वहू समाजवाद 
भी, जिसकी आधारशिला नेतिकता थी, अब नैतिक जीवन का मजाक उड़ाने लगा 
साधन की पवित्रता कोई बात ही नहीं रही | साध्य ही सब कुछ है। उसके लिए सब 
साधनों का उपभोग किया जा सकता है। यदि साध्य की प्राप्ति होती है तो मानना 
पड़ेगा कि साधन ठीक हैं। किस्तु लोग यह भूल गये कि इसका क्या ठीक है कि कब 
साध्य की प्राप्ति होगी । साध्य की प्राप्ति में कभी-क्ी स्दियाँ गुजर जाती हैं। 
नैतिकता के इस छास के कारण समाजवाद का विक्रत रूप हो गया व राजनीति 
शक्ति पाने का अखाड़ा मात्र बन गयी | झूठ के प्रचार के लिए एक प्रचण्ड बरद 
का निर्माण किया गया । 


--आस्ट्िया प्रवास से भेजे गये लेख का अंश, १६५४ 
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हमारे ऊपर दो युर्गों क्रे कत्तव्य का भार जा पड़ा है। हमें राजनीतिक 
ध्वतत्वता बहुत देर में ऐसे युग में मिली है जब कि राष्ट्रीय भावना जनतान्वरिक 
समाजवाद के द्वारा पराभूत हो चुकी है। एक अर्थ में यह अच्छा है, दयोंकि इससे 
राष्ट्रीयता की अति नहीं हो सकती ! 

जाति बहुत पुरानी प्रथा है। वहुत-सी सामाजिक ऋात्तियों के बाद भी यह 
जीवित है और इसकी जीवती-शक्ति आवचर्यंजनक है । जो आधिक और सामाजिक 
परिवतन हो रहे हैं वे इसे दुर्बल बता रहे हैं, परन्तु इस प्रक्रिय की गति फिर भी 
धीमी है। वस्तुत: क्योंकि हमारी जनता को स्वराज्य का उद्देश्य और अर्थ अच्छी 
तरह नहीं समझाया गया है, स्वृतस्तब्रता के बाद जाति-भावना सुदृढ़ ही हो रही है। 
आधुनिक युग में जाति-प्रथा काल-विपरीत है। यह जनतन्भ और राष्ट्रीयता दोनों 
के विरुद्ध है। इसलिए हम, वर्तमान पीढ़ी के लोगों को, राष्ट्रीय भावना को सुदृढ़ 
केरना चाहिये। केवल वही संम्प्रदायवाद और जातिवाद कौ बुराइयों को रोक 
सकती है। हमें केवल वर्गविहीन ही नहीं बल्कि जातिविहीन समाज के लिए भी 
प्रयत्नशीन होना चाहिये। हमें सावधानी से सष्ट्रीय भावना पैदा करती बाहिए। 
यह आवश्यक है कि हमारा एक सामान्य चिह्न और सामान्य लस््य हो जिससे 
विभिन्‍न जातियों और समूहों के लोग अपत्ती एकता का अनुभव कर सकभूे। एक 
भाषा, एक कामूत, एक पोशाक, और कुछ समान व्यवहार राष्ट्रीय भावना को 
दृढ़ करने में बहुत बड़े सहायक बन सकते हैं। इत सबके ऊपर कुछ ऐसे समात 
उद्देश्य जनता के सागने रखे जाने चाहिए जिनमें तभी सम्भदायीं की समान रुचि 


हो, और जिनकी सिद्धि के लिए वे घनिष्ठ सहयोग के साथ प्रयास करे । 

इसका यह अर्थ नहीं, और तन यह आवश्यक या वाब्छनीय ही है कि सारी 
अनेकता या विविधता समाप्त कर दी जाय। लोग अपने घामिक विश्वासों और 
सांस्कृतिक शेलियों के प्रति बड़ा आग्रह रखते हैं। हम उनमें हस्तक्षेप नहीं कर 
सकते सिवाय इसके कि धर्म के नाम पर भी असभ्य और अनैतिक प्रधाओं और 
जाचारों की सहन चहीं किया जा सकता । किस्तु सारे देश में एक ही कानूनी औौर 
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आशिक पद्धति स्थापित होनी चाहिए । हिन्दू उत्तराधिकार तथा विवाह सम्बसी 
कानूम का संशोधन हुआ है। अच्छा होता कि हम इन कामूनों को सभी धामिक 
सम्प्रदायों के लिए बनाते और यह व्यवस्था कर देते कि फिलहाल वे मुतलमप़ो 
और ईसाइयों पर लागू नहोंगे। जनजातियों के लिए अवश्य काफी समय तक 
भिन्न व्यवस्था करनी होगी । 

हिन्दी इसलिए राष्ट्रभाषा स्वीकृत नहीं हुईं है कि उसका साहित्य वन्य 
भारतीय भाषाओं के साहित्य से अधिक सम्पन्त है, न इसलिए कि वह किसी 
अधिक उन्नत संस्कृति का अतिनिधित्व करती है, किन्तु इसलिए कि उसका 
प्रादेशिक विस्तार अन्य भाषाओं की अपेक्षा अधिक है। उसके विस्तार में अहिदी 
राज्यों के मुसलमान निवासियों के द्वारा, हिन्दीमाषी मजदूरों के द्वारा जो कि 
भारत के अन्य भागों में जीविकोपार्जन के लिए चले गए है, और हिन्दुस्तानी चत- 
चित्रों के द्वारा सहायता मिली है। किस्तु हिन्दी के समर्थेकों को स्मरण रखता 
चाहिए कि उनके लिए अपने विचारहीन वकक्‍तव्यों के द्वारा दूसरों की भावनाबों 
को ठेस पहुँचाना उचित नहीं है और न तो हम उतत लोगों पर हिन्दी कों 
जबरदस्ती लाद सकते हैं जो आज उसे स्वीकार करने के लिए तैयार रहीं हैं। यह 
विनम्नता के भाव से होना चाहिए। यह स्मरण रखना चाहिए कि हिन्दी की 
उन्नति सौजन्यपूर्ण रीति से ही हो सकती है न कि प्रभुत्व की भावना के प्रदर्शन से। 

दूसरा आवश्यक सुधार एक समान लिपि को स्वीकार करना है। सब तोग 
चाहते हैं कि आज का शिक्षित भारतीय एक से अधिक भारतीय भाषाओं को जाने। 
किन्तु जब तक अनेक लिपियाँ रहेंगी तब तक यह अच्छे कार्यरूप में परिवतित 
नहीं हों सकती । यदि हम एक लिपि को अपना लें तो हिन्दी भावी लोग कम से 
कम उत्तर भारतीय भाषा को कुछ ही महीनों में सीख सकते है। कुछ लोगों को 
दक्षिण भारतीय भाषायें भी विशेषकर तमिल भाषा सीखनी चाहिए। अत्य 
साहित्यों के कुछ श्रेष्ठ ग्रन्थों का अनुवाद करके हिन्दी' को सम्पस्त करना चाहिए। 

हमारी संस्कृति के बारे में बहुत भ्रामक धारणायें है। प्रत्येक्न व्यक्ति अपने 
को इस विषय पर बात करने का अधिकारी समझता है। हमारे देश में इस विष 
पर भी बातें चल रही हैं। वे अनुदारवाद को सुदुढ़ करती हैं। यह स्मरण रखना 
चाहिए कि बहुत-से पुराने विचार काशप्रवाह से जीर्ण और अनुपयोगी हो गये 
हैं, उनका परित्याग करना चाहिए। परन्तु कुछ ऐसे तत्त्व है जो सुरक्षित रखने 
योग्य हैं और जिन पर जोर देने की आवश्यकता है। उतका कुछ आधुनिक विचारों 
के समर्थन में भी उपयोग किया जा सकता है। हमारे सम्मुख अपनी संस्कृति का 
सतके और वैज्ञानिक विश्लेषण प्रस्तुत करने, उसके जीवनपूर्ण तत्त्वों की सुरक्षा 
और आधुनिक विचार से उनका सामंजस्य स्थापित करने का कार्य है। 

ये कुछ कामे हैं जो राष्ट्रीयता के युम के जो फ्रासीसी '्त्ति से शुरू हुआ 
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अनुकूल हैं। वह पूंजीपतियों के शासन का युग था जब कि राष्ट्रवाद एदासीन हुआ 
और पूजीवाद ने धीरे-धीरे सामच्तवाद का स्थान लिया ! बहुत-से देशों का औद्योमी- 
करण हुआ और त्वरित गति से पूँजी का मिर्माण हुआ। परन्तु साथ ही भारत जैसे 
देश, जो कि दौड़ में पीछे रहे, इस काल में स्वतन्त्रता नहीं प्राप्त कर पक्के और 
उन्हें समाजवादी युग प्रारम्भ होने तक प्रतीक्षा करनी पड़ी, उनके सम्मुख आज 
समाजवादी समाज बनाने की सभस्या है । 

नया युग १९१७ की रूसी ऋात्ति से प्रारम्भ हुआ। रूसी ऋात्ति, फ्रांसीसी 
ऋतत्ति से कम निर्णायक नही थी । जनता ही सबसे बड़ी क्रान्तिकारी शक्ति रही 
है। भूतकाल में राजाओं, सामन्तों और पूंजीपतियों सभी मे' अपनी लड़ाइयाँ 
जीतने के लिए उससे समझौता किया परन्तु अपने उद्देश्य की पूर्ति के बाद उसे 
अलग कर दिया। रूसी क्रान्ति के चमय इतिहास में प्रथम बार विश्व के रंगभच 
पर, जनता ने सहकारी नहीं वल्कि प्रमुख के रूप में भाग लिया। इसने विश्वभर 
में जनता की मनोदजशा को बदल दिया । वस्तुत: यह एक नयी स्रम्यंता का प्राक्‌ 
सूचक था, परन्तु यदि वह सभ्यता कुछ अंशों में पथश्रष्ट हुई तो इसका कारण यहू 
था कि ऋन्ति के नेताओं ते विजय के उपरात्त देश को अयुरक्षित पाथा। उनके 
सम्मुख विदेशी आक्रमण और गृहयुद्ध का भय था। उन्होंने स्देव अपने सम्मुख 
जीवन के उन भहान उद्देश्यों को नहीं रखा जिनके लिए कि ऋन्ति हुई थी। 
सोवियत रूस की बहुत-सी अच्छी उपलब्धियाँ हैं। सोवियत प्रयोग हमें बहुतन्सी 
बातों की शिक्षा दे सकता है। हम उसकी सफलता और असफलता दोतों से सीख 
ले सकते हैं। परन्तु यह तभी सम्भव है जब हम उनके कार्यों का बिना किसी पूर्व 
धारणा के दीक-ठीके मूल्यांकन त करें। मेरा उन्‍्मान सदैव ही अलोचनात्मक रहा 
है, परन्तु मेरी सहानुभूति सदैव सोवियत रूस के साथ रही है और यदि मैंने कभी 
उसके कुछ कार्यों और नीतियों की जोरदार आलोचना की है तो उसे वंदनाभ 
करने के लिए नहीं बल्कि इसलिए कि मुझे बहुत दुःख होता है कि उसने एक महान 
अवसर खो दिया, विशेषकर पिछले महायुद्ध के बीच ओर उत्तके बाद, एक दुर्दम- 
तीय नैतिक शक्ति होने का, जिसने न केवल उसकी शत्रुओं से रक्षा की होती 
बल्कि उन विचारों को बढ़ाने में बहुत सहायक हुई होती जिनका प्रारम्भ में इसने 
पक्ष लिया था ! 

संमाजवाद नये यूग का शुभ सन्देश है । हमः'' लोगों को, अपने इस पुरातल 
देश में इस शुभ सन्देश का प्रचार और तदनुसार एक तवसमाज की रचना को 
अपने जीवन का उद्देश्य बनाना है । 

हमारा देश अधिकसित है और अपनी आधिक योजनाओं की वित्त-व्यवस्था 
के लिए हमारे पास आवश्यक साधन नहीं हैं। इसलिए हमें स्वयं त्याग का नियम 
लागू करना होगा, परन्तु यह तभी सम्भव है जब कि देश के लोगों को यह विश्वास 
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हो जाय कि श्रेष्ठतर भविष्य के लिए आज का त्याग आवश्यक है। परन्तु सरकारा 
योजनाओं के लिए जन-उत्साह जायूत करने के लिए कुछ भी चहीं किया जा रहा 
है । पिछले सात वर्षों में जनता में नयी स्वतन्त्रता की भावना भरने से सरकार की 
असफलता स्पष्ट है। लोग यह नही अनुभव करते कि उसके लिए कु७ भी ऐसा 
हुआ है जिसने उनके व्यक्तित्व को कोई विशेष अर्थ और महत्त्व प्रदान किया हो। 
वे राष्ट्र-निर्माण कार्य मे भागी होने के गौरव का अनुभव नहीं करते हैं और जब 
तक ऐसा नहीं होता है योजनाये चाहे वे कितती भी शब्दाडम्बरपूर्ण क्यो न हो, 
सफल नहीं होंगी । यह यथाथे है कि जब तक साधारण नागरिक जन-जीवन से 
स्पन्दित नही होता बहू सहयोग वही करेगा और पूर्व की भाँति उदासीन तथा 
मिष्क्रिय बना रहेगा। 


भारतवर्ष भें गांधीजी प्रथम व्यक्षित थे जिन्होंने किसी भी राष्ट्रीय सग्राम मे 
जनता के महत्त्व को समझा । उनके पूर्व हमारा शिक्षित मध्यम वर्ग या तो वैधानिक 
उपायों में विश्वास करता था या षड़यन्त्रकारी कामों मे । गांधीजी ने जनता से 
अपनी पूर्ण एकरूपता स्थापित की और जब भारत स्वतन्त्र हुआ तो उन्होने एक 
वर्गविहीन और जातिविहीत समाज की स्थापना का प्रतिपांदन किया, जो शोषण- 
मुक्त होगा और जिसमें जनता अमुसत्ताधारी होगी । 


आज हम विश्वास करते हैं कि इस परमाणु-युग में हिसा को राष्ट्रीय ओर 
अस्तर्राष्ट्रीय दोनों ही क्षेत्रों से अस्वीकृत करना है। युद्ध किसी भी समस्याका 
हल नही है। परमाणु-युग प्रकट करेगा कि वे जो कि अभी भी हिसा में विद्वाप्त 
रखते हैं, आत्म-प्रबंचक हैं। सह-अस्तित्व, यदि स्वीकार कर लिया गया तो युद्ध के 
तनाबों को कम और यूद्ध को स्थगित करेगा, और इस प्रकार विद के समशदार 
लोगों को शान्ति और युद्ध की समस्याओं का स्थायी हल ढूँढ़ते का अवसर देगा। 
इस स्थायी हल पर तीति घोषणा-पत्र मे विचार किया गया है जो आपके सम्पुत् 
विचारार्थ प्रस्तुत किया जायगा । जब तक छोटे-बड़े, सभी राष्ट्रों, के साथ समानता 
के आधार पर व्यवहार नहीं किया जाता और वर्तमान विपमताये दूर नहीं की 
जातीं, जब तक कि धनी राष्ट्र गरीब राष्ट्रों के कल्याण को क्षपना प्रश्त नही 
समझते, राष्ट्रीय संघर्ष के कारणों को मिटाया नहीं जा सकता। 


युद्ध कोई हल नहीं है इसलिए इसे गेरकानूली किया जाता चाहिए। हम 
एक विचित्र स्थिति देखते है कि युद्धकाल में शत्र-देश का विध्वंस बड़े पेमाने पर 
किया जाता है परन्तु जब युद्ध समाप्त होता है तो विजयी राष्ट्र लाखों रुपया 
खर्च करके उन्हीं घावों के भरने और विजित राष्ट्रों की अर्थव्यवस्था ठीक करने 
की आवश्यकता का अनुभव करने लगते हैँ। यह स्पष्ट हो चुका है कि पृद्ध मे 
विजयी झाष्ट्रो को कोई स्थायी लाभ नहीं होता यदि कोई देशाजेन द्वोता भी 
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तो अस्थायी होता है | इस प्रकार यह स्पष्ट है कि युद्धकेर व्यावहारिक प्रस्ताव भी 
नही है । 
राष्ट्रीय क्षेत्र में तो हिंसा का' प्रयोग उपयोगी नहीं होगा। वैज्ञानिक 
आविष्कारों के कारण शासक दल की सैनिक शक्ति बहुत बढ गयी हैं, जो जनता 
द्वारा झपनाये गये, युद्ध-मार्भ को, जबकि वह स्थापित सत्ता के विरुद्ध बिद्ेह 
करती है, अथहीन बता देती है। डूसरी तरफ विश्व-घटनाक्ों के दक्ाव तथा मजदूर 
और अन्य आन्दोलनों के बढ़ते हुए प्रभाव के कारण शासक वर्ग प्रत्येक स्थान पर 
जनता को अधिक सुविधाये प्रदान करते के लिए विवश्ष हो रहा है, जबकि स्वतत्त्र 
देशों में बालिंग मताधिकार के साथ जनतान्त्रिक संविधान अपनाये जा रहे हैं। 
भचिध्य जनतान्त्रिक समाजवाद के साथ है! इसमें सब्देह नहींकि आज जो दो 
शक्तियाँ ससार पर प्रभुत्व स्थापित करने के लिए अयलशील हैं वे कम्युनिज्म 
और पूंजीवाद है, जनतान्विक समाजवादी शक्तियां कमजोर हैं। किन्तु मेरा 
विश्वास है कि जैसे-जैसे सीवियत नागरिकों का सांस्क्षतिक स्तर ऊँचा होगा और 
लौह आवरण उठेगा, सोवियत कम्यूनिज्य अधिकाधिक उदार होगा और जब 
अपनी प्राचीन सभ्यता का अभिमानी चीन अपने जीवन को अपने ढंग पर संचालित 
करने की स्थिति में होगा, जो कि अच्तर्राष्ट्रीय स्थिति मे' परिवर्तत' होने पर 
अवध्यम्भावी हैं, तब नयी प्रवृत्तियाँ अवश्य ही उत्पत्व होंगी, जो जनतांधिक 
समाजबाद के अधिकाधिक समीप आाती जायेंगी। यह इसलिए होगा कि मनुष्य 
अन्तत्तोगत्वा अपने स्वरूप की स्थापना करेगा और यदि स्वतस्व्रता और जनतान्बिक 
भावना उसका स्वरूप नहीं है तो फिर क्या है? वह सदा निरंकुश शासन को 
सहन नही करेगा और न॒वहू उन्त व्यवस्थाओं को सहन करेगा जो उसे दबाने के 
लिए बनी हैं। मनुष्य का यह स्वभाव है कि वह आत्मविस्तार के द्वारा अपने 
स्वरूप को प्राप्त करता है। परिवार और जन-राज से चलकर हम क्रमश: राष्ट्रीय 
राज तक पहुँचे हैं और इस बात के स्पष्ट चिह्न लक्षित हो रहे हैं कि हम घीरे-घीरे 
विश्व-समुदाय की ओर क्षग्रसर हो रहे हैं। जनतास्विक भावत्ा का मूल माचव- 
प्रकृति की गहराइयो में है और वह॒बारम्बार अपने को प्रकठ करती है। पिछले 
दो महायुद्ध जततन्त्र के नाम पर लड़े गये । मानव जाति के मन पर इस भावत्ता 
का प्रभाव इतना अबल है कि अधिनायकतस्त्री देशों को भी जनतन्ने की वा का 
प्रयोग करना पड़ता है। यही कारण है कि गत महायुद्ध के बाद से नयी! कम्थुनिस्ट 
सरका रे अपने को जनवादी सरकारें कहने तेरी हैं। सर्वहारा के, मजदुरों मौर 
किसानों के अधितायकत्व को स्वीकार पहीं किया जाता। स्राथ ही साथ सूर्ल्यों 
का पुर्मानर्धारण भी हो रहा है, और आज आधिक तथा सामाजिक अधिकारों को 


अधिकाधिक स्वीकृति प्राप्त हो रही है। 





२०० । साहित्य, शिक्षा एवं संस्कृति 


मनुष्य बहुत दिनों तक अपने सच्चे स्वरूप से दूर रह चुका है। किन्तु जनता 
जब एक बार जाग जायगी और शिक्षित हो जायगी तब वह अपने पैर पर खड़ी 
होगी और अपना प्रभृत्व स्थापित करेगी । 


[प्रजा शोसलिस्ट पार्टी के गया सम्मेलन, 
दिसम्बर, १६५४ में पेश नीति वक्‍तव्य से उद्धृत | 


आनआ हु 
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२०० | साहित्य, शिक्षा एवं संस्कृति 


मनुष्य बहुत दित्तों तक अपने सच्चे स्वरूप से दूर रह चुका है। किन्तु जनता 
जब एक बार जाग जाथगी और शिक्षित हो जायगी तब बह अपने पैर पर खड़ी 
होगी और अपना प्रभुत्व स्थापित करेगी । 


[प्रजा शोसलिस्ट पार्टी के गया सम्मेलन, 
दिसम्बर, १६४४ में पेश नीति वक्तव्य से उद्धृत ] 


मुद्रक : हुर्गा सुद्रणालय, सुभाधपाक एक्सट्शन, सवीन शाहुदरा, दिह्ली-३२ 


